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१ 
जीवनवृत्त 


शुद्धाइत और पुष्टिमाग के प्रवत्त क वेष्णव आचाये महाप्रभु 
वल्लभाचाये के पुत्र तथा उनके उत्तराधिकारी गुसाई' विद्ल्‍लनाथजी ने 
जिन आठ महात्मा कवियों को लेकर/जिस अष्टछाप नामक मण्डल्ली 
की स्थापना की थी, त्रजभाषा के सर्वश्र ४ महाकधि सूरदास भीं उन 
आठ में से एक थे। अप्टछाप के कोप्रकममें अब॒स्था की दृष्टि से सूर- 
दास अवश्य द्वितीय स्थान परहें, परन्तु कविता के माप-दण्ड से बह 
उन आठों में सर्वप्रथम हँ । इसल्लिण सूरदास को अप्रक्षाप नामक 
सरणडल्ी के मुकट को मशि कह कर सम्मानित किया जाता है 
वास्तव में हिन्दी के वेष्णव-काव्य की समस्त विशेषताएँ सूरदास की 
कविता में प्रचुर मात्रा में दीख पड़ती हैं। वेसे सूरदास की भक्ति सख्य- 
भाव को मानी जाती है; परन्तु 'सूरसागर” में सख्य के साथ-साथ 
वात्सल्य, माधुये, दास्य और शांत भाव की भक्ति के भी अनेक पद 
दृष्टिगोचर होते हैं । यही कारण हे जो सूरदास हिन्दी के समस्त 
भक्ति-साहित्य का प्रतिनिधित्व कर-सकने में पूर्ण सम» हैँ | गैसे 
हिंदी में कृप्ण-काव्य-धारा को प्रवाहित करने का श्रेय मेथिल-कवि 
्यापति को है; परन्तु उसे पूर्स-रूपेण विकसित करने का गौरव 
सूरदास को । कृष्ण-भक्तिको लोकप्रिय बनाने सें सूरदास की कविता 
नें शल प्रदर्शित किया है बह अनुमान से परे की वस्तु है । 


ल्‍् 


जीवनदृत 


सगर हमारे बीच सूरदास और उनकी कविता का इतना मान 
ते हुए भी उनके जीवन का इतिहास अधिकांश में अन्धकारमय 

ओर यह हमारे लिए वास्तव में दुख की वात है। इसीलिये 
इस आवश्यकता की सहता को स्वीकार कर हिंदी के अनेक विद्वान 
इस ओर अग्रसर हुये हैं | उन्होंने सूरदास के काव्य का विशेष रूप 
से गम्भीर अध्ययन कर अन्तःसाक्ष्य ओर चहिःसाक्ष्यों के आधार 
पर इस महाकवि के जीवन के सम्बन्ध में कुछ बहुत ही अधिकार 
पूर्ण ढज्लसे कहते का साहस किया है। मगर अभी सी उनका प्रयत्न 


९5 


आधूरा है, इसलिये उनके इस कथन को निश्चोन्त नहीं कहा जा 
सकता । 
परन्तु वह काम चल्लाऊ अवश्य है | इसलिए उसके आधार पर 
कह सकते हैं, सूरदास का जन्म दिल्ली के निकट सीहीं नासक ग्राम 
सें एक निर्धन सारस्वत ब्राह्मण परिवार में सं० १४३४ की वशाख 
शुक्ला ५ को हुआ । वह अपने चार भाइयों के बीच सबसे छोटे 
ओर जन्म स ही अन्धे थे [ अन्धे होने के कारण उन्हें अपने माता- 
प्रिता का स्वाभाविक त्लाड़-प्यार बहुत ही कम प्राप्त हुआ--इसके 
विपरीत निर्धनता के कारण अपने माता-पिता और भाइयों के द्वारा 
तिरस्कृत अवश्य हुये । शायद इसीलिए 'भाव प्रकोश? के लेखक 
हरराव जी ने लिखा हे--कि सूरदास अपनी अल्पायु में ही विरक्त 
होकर घर से निकल्न गए थे | फिर वह अपने ग्राम के समीप 
एक ग्राम में तालाब के किनारे पर उगे हुए एक पीपल के वृक्ष के 
नीचे रहने लगे । वहाँ पर निवास करते हुये वह लोगों को शकुन 
बतलाते ओर गायन विद्या का अभ्यास करते । कहते हैं, उनकी 
वतलाइ हुई प्रत्यक बात अज्षरशः सत्य होती थी--जिससे उस गाँव . 
"आर पास आर दूर के गाँव के निवासियों में उनका वहत मान था । 
५ दास का कठ-स्त्रर वहुत ही मधर था, जिसके कारश उनकी 
शसाद्ध ओर सी अधिक हुई थी । उस समय उनकी अवस्था केवल 
यठारह्‌ बप की थी, मगर लोग उनके प्रति अपनी श्रद्धा को व्यक्त 
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करने के लिए उन्हें (स्वामी जी? कह कर सम्बोधित करने लगे थे । 
अनेक मनुष्य उनके शिष्य भी हो गये थे । अपने शिष्व-सेबकों की 
सेंट-स्वरूप उनके पास धन भी यथेष्ट मात्रा में इकट्ठा हो गया था। 
मगर धन एकत्रित करना सूरदास का लक्ष्य नहीं था--ओर 
एक रात्रिकों उन्होंने सोचा-भगवान के भजन के लिये में तो विरक्त 
होकर घरसे निकल्ना था; सगर देखता हूँ, सेंदो फिर यहाँ सोह-माया 
में फँस गया.। अगर इसका त्याग मेने शीघ्र ही नहीं किया तो यह 
माया मेरे जेराग्य भाव को नष्ट कर, पूर्णरूपेण मुझे अपने वश सें 
कर लेगी | सेरा लक्ष्य मुझसे दूर हट जायेगा और मेरा जीवन 
निष्फल हो जायेगा | इसलिए मुमे यहाँ से तुरन्त ही हटना होगा । 
ओर वह वहाँ से अविलम्व दूर चल्ले आये। माया का मोह- 
जाल छूटा तो उन्होंने सगवान्‌ श्रीकृष्ण की जन्मभूमि होने के 
कारण मथुरा में निवास करना चाहा; मगर मथुरा तीर्थ स्थान 
वहाँ पर अगणित व्यक्ति सब्रेदा ही आते-जाते रहते हैं, इसलिए 
उन्होंने अपने इस विचार को त्याग दिया । उन्होंने सोचा, यहाँ पर 
माया उन्हें और भी शीघ्रता से ग्सने का प्रयत्न करेगी--इसलिए 
नि किसी एकान्त स्थान में रहने का निश्चय किया । और बह 
मथुरा ओर आगरा के वीच गऊघाट नामक स्थान:पर आकर रहने 
लगे | गऊघाट पर बसने से पूर्व वह कुछ दिनों तक रुनकता नामक 
स्थान पर भी रहे | मथुरा-आगरा के वीच यह रुनकता नामक 
ग्राम आज़ भी विद्यमान्‌ है | लोगों का विश्वास हैं, आज का यह 
रुनकता ही महाभारत के समय रेणुका - स्थल्ष कहल्ाता था। 
गऊधाद इसी रेणुका-स्थज्ष से लगभग तीन मीज् पश्चिम की ओर 
यमुना लदी के तठ पर था। आज से लगभग पन्द्रह-बीस वर्ण पूरे 
प्रकाशित होने बाली पुस्तकों में इसी रुतकता ग्राम को सूरदास की 
जन्मभूमसि लिखा जाता था; मगर ग्रमाणों के अभाव में यह कथल 
अब असत्य सावित हो चुका है । अब के विद्वान दिल्लीके निकटबर्ती 
सीहीं नामक स्थान को ही उनका जन्म-स्थान मानने लगे हैं । 


थे जीवनबइत 


गऊघाट पर सूरदास लगभग दस-वारह वर्ष तक रहे । इस 
स्थान को सूरदास की अगर तपस्या - भूसि कहा जाये तो अतिश - 
योक्ति नहीं होगी | बास्तव सें, इसी स्थान पर रहकर उन्होंने 
संगीत ओर काव्य - कल्ला का सम्पूर्ण ज्ञान प्राप्त किया -- साथ 
ही, शास्त्र - पुराणदि विविध धार्मिक ग्न्थों का अध्ययन सी ! इसी- 
लिये उनकी रचनाओं में उनके गंभीर ज्ञान और प्रकांड पांडित्य की 
छाप स्पष्ट लक्षित होती हे. । साथ ही ब्रजभाषा और संस्क्तत घिघयक 
उनकी विद्वता के दर्शन भी सहज ही में हो जाते हैं| मगर जब 
हम यह सोचते हैं, जन्मांध सूरदास के लिये यह सब किस प्रकार 
संभव होसका तो आश्चये के सागर सें डूब-से रहतेहँ । इस सम्बन्ध 
में 'भाव प्रकाश” भी हसारी सहायता नहीं करता और न 'चोरासी 
वेप्णवों की वातो' ही ! बातों में तो इसे सूरदास के साथ ग्रभ्ु की 
महती क्रपा कहकर ही स्वीकार किया गयाहे | मगर वाता के इस. 
कथन से हमारे मन की तुष्टि नहीं हो पाती । महाप्रभ्ुु वल्लभाचाये 
से दीक्षित होने के पू्वे ही सूरदास अपने अनेक विनय के पदों 
ओर भायन के आधार पर काफी ख्याति प्राप्त कर चुके थे। इस 
लिए यह अभी एक अश्स ही है, जिसका उत्तर शायद भविष्य ही 
दे पायेगा | मगर अनुमान कर इस सम्बन्ध में अभी तो केवल 
इतना हो कहा जा सकता है--विद्वानों का सत्सज्ञ कर ही सूरदास 
ने इन तिद्याओं का ज्ञान प्राप्त किया होगा। ग्रहण-शक्ति उनकी 
विल्नद्ंण रहो होगी, जिसके वल पर वह इन विद्याओं पर सहज 
ही में अपना अधिकार जमा सके होंगे । 

सूरदास की रचनाओं और लोगों पर उनके प्रभाव को देखकर 
ऐसा ज्ञान पद़्ता है, मानो इस संसार में सूरदास का जन्म ही 
इसलिये हुआ था क्रि वह महाकवि बनें ओर अपनी इस असा- 
धारण प्रतिमा से लोगों को प्रभावित करें। गऊघाट पर अपने 
निवास के दिनों में उन्होंने ज्ञान, वेराग्य ओर विनय सम्बन्धी 
अनक पदों की रचना की । धार्मिक भावना को क्षाम्ृत करने केलिये 
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उन्होंने अपने उन पदों को सक्ति-रस में सनकर अनेकों वार गाया 
भी-ओऔर लोगों पर उनका समुचित प्रभाव भी हुआ | अनेक व्यक्ति 
उनकी ओर आकर्षित भी हुये और उनके शिष्य हो गये । 

वास्तव में सूरदास प्रतिभा-सम्पन्न एक असाधारण व्यक्ति थे । 
जहाँ भी वह रहते, उनकी अपूर्व कवित्व-शक्ति तथा शास्त्रोक्त 
सज्जीत-लहरी से आकर्षित होकर व्यक्ति वरवस उनकी ओर खिंचे 
चले आते थे । उनके दशेत कर स्वयं को धन्य-भाग मानने लगते 
थे। यही कारण है जो वह अपनी अल्पायु में ही अनेकों के गुरू 
ओर पूज्य वन गये थे । मन की पवित्रता आदि अन्य अनेक गुणों 
के अतिरिक्त उनमें काव्य और सद्भजीत का ऐसा अपू् गुण था, 
जिसके कारण महाप्रभु वल्लभाचाय को सी उनकी ओर आकर्षित 
होना पड़ा और वह उन पर मुग्ध होकर रह गये । 

सम्वत्‌ १५६७ में जब महाग्रभु अडेल से श्रज को चले, तभी वह 
गऊधाट में भी पधारे। सूरदास और महाप्रभु के मिज्न को 
“चौरासी वैष्णव की बातो! में इस प्रकार लिपि-वद्ध किया गया है- 

सो एक समय श्री आचाये महाग्रश्ु अड्ेल से ब्रज को पांव 
धारे”” “सो गऊघाट ऊपर सूरदास जी को स्थज्न हुती सो सूरदास 
जी स्वामी हैं आप सेवक करते सूरदास जी भवदीय है. गान बहुत 
आछो करते ताते चहुत लोग सूरदास जी के सेवक भये हुते सो 
श्री आचाये जी महाग्रभु गऊघाद ऊपर उतरे सो सूरदास जी के 
सेवक देख के सूरदास जी सों जाय कद्दी सो आज श्री आचाय्ये 
जी महाप्रशु आय पधारे हैं जिनने दक्षिण में दिगृविजय कियो है 
सच परण्िडितन ये जीते हैं तब सूरदास जी अपने स्थल में 
आयके श्री आचाय्य जी महाप्रभ्चु के दरोन को आये तब श्रीआचाय्य 
जीं महाप्रभु ने कह्मो जो सूर आवो वेठो तव सूरदासजी श्री आचा- 
य्य जी महाप्रभून को दशंन करिके आगे आइ बैठे तब श्री आचा- 
य्यंजी महाप्रभून ने कह्मो जो सूर कछु भगवद्‌ यश वर्णन करों तब 
सूरदास जी ने कद्दी जो आज्ञा तब सूरदास जी ने श्रीआचा्य्ये 


श* 


६ ' जीवनवृत्त 


सहाप्रभूव के आगे एक पद्‌ गाया ' * सो सुनिके श्रीआचाय्ये 
जो महाप्रभुन ने कल्यो जो सूर हे के ऐसो काहे को घिघियातहे कलू 
भगवन्‌ लीला वर्णन करि तब सूरदास जी ने कह्यां जो महाराज 
हों तो समुझत नाहीं तब श्री आचाय्य जी महाग्रभून ने कह्मो कि 
जाय स्तान कर आवबी हम तो को समुमावेंगे तव सूरदास जी 
स्नान कर आये तच श्री महाप्रश्ु जी ने प्रथम सूरदास जी को नास 
सुनायो पाछे समपेण करवाई ओर दशस स्कन्‍्ध की अनुक्रमशिका- 
कही सो ताते सव दोष दर भये तातो सूरदास जी को नवधा 
भक्ति सिद्धि भई तव सूरदास जी ने भगवत लीला वर्णेत करि 
प्रसुक्रमणिका ते सम्पूरो लीला फुरी सो क्‍यों जानिये।ए पाछे 
सूरदास जी ने बहुत पद किय पाछे श्री आचाय्य सहाप्रभून ने 
सुरदास जी का पुमपोत्तम सहस्त्रनाम सुनायों तव सूरदास जी को 

म्पृर्ण भागवत स्फूतेसा भई पाछे जो पद किये सो भागवत प्रथम 
स्कन्च ते द्वादश स्कन्ध पय्थोप्त किये" 'श्रीआचाय्य जी सहाप्रभून 
ग़ऊघाटद ऊपर तीन दिन विराजे पाछे फिर ब्रज को पांव धारे तब 
सरदासजी हू श्री आचाय्य जी महाप्रभून के सांथ त्रजको आये तब 


++ 


श्रीमहाप्रभु जी अपने श्रीमुख सो कह्मो जो सरदासजी श्री गोकुल्ञ को 


शन करो सो सूरदास जी श्री गांकुल्ञ को दुर्डबत करी सो दण्डबत 
रत सात्र श्री गोछुज की चाल लीला सूरदास जी के हृदय में फुरी 
आर सूरदास जी के दृदय मे प्रथम श्री महाप्रभू ने सकत् ली 


श्री भागवत की रथापी हे ताते दर्शन करत मात्र सरदास जी को 
श्री गोकुल की ला स्फूतना 3 < सरदासजी ने मन में 
विचार्‌यो न्न्की | की वर्णन करि के श्री 
2 38 > आगे र तब श्री महाप्रभू 
जी<) श्री हाँ ओर तास 
सेवा 


तन लि 27:8४ तो ले 
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के पूष ही सूरदास काफी ख्याति प्राप्ति कर चुके थे। मगर 
महामप्रञ्जु का शिष्यस्त अरहण कर लेने के पश्चात्‌ उनकी इस कीर्ति में 
सुगन्ध उत्पन्न हो गई। वास्तव में अपने दीक्षा-गुरू महाग्रसु की 
आज्ञा से उन्होंने श्रीकृष्ण को वाल लीला के सम्बन्ध में जिस 
साहित्य का सजन किया है, वह विश्व-साहित्य में वेजोड़ है । 
उनके उस साहित्य के अनूठेपन को संसार का कोई भी कवि आज 
तक छू तक नहीं सका है | 

सम्वत्‌ १५४६७ में जिस दिन उन्होंने गऊघाद का त्याग किया, 
उस समय वह केवल इकत्तीस बप के थे। महाप्रशु गऊघाट पर 
तीन दिन तक निवास करने के पश्चात्‌ गोकुल को पधारे और 
अपने योग्य शिष्य सूरदास को अपने साथ लेते गये | इस प्रकार 
कुछ दिनों तक सूरदास महाप्रश्ु के साथ गोकुल में ह्वी रहे | गोकुल 
में रहकर उन्होंने महाम्रश्चु के श्रीमुख से भागवत के जिस प्रकरण 
की भी व्याख्या सुनी, उसी पर पदों की रचना की और अपने उन्त 
सरस पदों को प्रतिदिन महाग्रभु को गाकर सुनाया | फिर, वह 
अपने शुरू के साथ गोवर्धन में आये और आचाये-प्रवर की आशज्ञा- 
सुसार श्री नाथ जी के सम्मुख भक्तिपूरो अपने पदों का गायन 
करने लगे | 

उन दिनों श्रीनाथ जी एक छोटे से मन्दिर में विराजमान थे | 
उनका वह विशाज्ञ मन्दिर जिसे वल्लभाचाय की प्रेरणा से पूरनमत्न 
खत्री ने सं० १५५६ की वेशाख शुक्ला ३ को बनवाना प्रारम्भ किया 
था, धन के अभाष में अधूरा वता पड़ा था | सूरदास के पहुँचने पर 
महाप्रभ्चु वल्लभाचाये ने श्रीनाथ जी को उस अधूरे बने पड़े मन्द्रि 
में ही स्थापित कर उन्हें श्रीनाथ जी का प्रधान कीति निया नियुक्त 
किया | कई वर्षा के पश्चात्‌ फिर श्रीनांथ जी का यह मन्दिर सं० 
१४७६ की वेशाख शुक्का ३ को पूर्ण हुआ | सूरदास अपने जीवन के 
अन्तिम क्षणों तक इसी मन्दिर में भगवान्‌ के प्रधान कीर्तिनिया के 
पद पर रहकर श्रीनाथ जी के प्रति अपनी भक्ति के पद झदी पुष्पों 


द्‌ ' जीवनबूत्त 


गहाप्रभून के आगे एक पद्‌ गाया * सो सुनिके श्रीआचा्ये 
जो महाप्रभुन ने कश्ो जो सूर हे के ऐसो काहे को घिघियातहे कल्नू 
भगवन्‌ लीला वन करि तब सूरदास जी ने कहां जो महाराज 
हों तो समुझत नाहीं तब श्री आचाय्य जी महाप्रभून ने कह्मो कि 
जाय सस्‍्तान कर आवबो हम तो को समुकावेंगे तब सूरदास जी 
स्नान कर आये तब श्री महाप्र्"ु जी ने ग्रथम सूरदास जी को नाम 
सनायों पाछे समपेण करवाई ओर दशम स्कन्‍्ध की अलुक्रमणिका- 
कही सो ताते सब दोप दर भये तातों सूरदास जी को नवचधा 
भक्ति सिद्धि भई तव सूरदास जी ने भगवत लीला वर्सान करि 
अनक्रमणिया ते सम्पृण लीला फुरी सो क्‍यों जानिये पाछे 
सूरदास जी ने बहुत पद किये पाछे श्री आचाश्य महाप्रभून से 
सूरदास जी का पुमपोत्तम सहस्त्रनाम सनायो तब सूरदास जी को 
सम्पर्ण भागवत स्फूतना भई पाछे जो पद किये सो भागवत प्रथम 
स्कस्ब ते द्ादश स्कन्ध पय्योप्त किये'''श्रीआरचाय्य जी सहाप्रभून 
गऊघाट ऊपर तीन दिन विराजे पाछे फिर ब्रज को पांव धारे तब 
सगदासजी हू श्री आचाय्य जी महाप्रभूत के सांथ त्रजको आये तव 
श्रीमहाप्रभु जी अपने शीमुख सो कह्यो जो सरदासजी श्री गोकुल्ल को 
दशन करो सो सूरदास जी श्री गोौकुत् को दस्डवत करी सो दण्डबत 
फग्त सात्र श्री गाकु की चाल क्लीज्ञा सरदास जी के ददय में फरी 
प्रार सूरदास जी के दृदय मे प्रथम श्री महाप्रभू ने सकन् लीला 
श्री भागवत की रथापी हैं ताते दशेन करत मात्र सरदास जी को 
भी गोडस की फी वाललीला सफूनना भई तव सूरदास जी ने मन में 
विचारयों जो श्री गोकुज्ञ की बालज्ञीखा को वर्णन करि के श्री 
वचास्य जी सदह्यप्रमुून के आगे सुनाइये (। तब श्री महाग्रसू 
जी अपन मन मे तबिचारे जा श्रीनाथ जी के यहाँ ओर ता सब 
बा का मंदान भयो द्व पर छीतन को संडान नहीं कियो है ताते 
अब सरदास जी को दीजिय!। 


इखते ६, सहाप्रभु बलल्‍्हभाचायव से दोक्षा लेने 
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के पू्व ही सूरदास काफी ख्याति प्राप्ति कर चुके थे। मगर 
महाप्रञ्जु का शिष्व॒स्त ग्रहण कर लेने के पश्चात्‌ उनकी इस कीर्सि में 
सुगन्ध उत्पन्न हो गई। वास्तव में अपने दीक्षा-गुरू महाप्रशु को 
आज्ञा से उन्होंने श्रीकृष्ण को वाल लीला के सम्बन्ध में जिस 
साहित्य का सुजन किया है, वह विश्व-साहित्य में वेजोड़ है। 
उनके उस साहित्य के अनूठेपत्त को संसार का कोई भी कवि आज 
तक छू तक नहीं सका हे | 
सम्बत्‌ १४६७ में जिस दिन उन्होंने गझघाट का त्याग किया; 
उस समय वह केवल्न इकत्तीस व के थे। महाप्रशु गऊघाद पर 
तीन दिन तक निवास करने के पश्चात्‌ गोकुल को पधारे और 
अपने योग्य शिष्य सूरदास को अपने साथ लेते गये। इस प्रकार 
कुछ दिनों तक सूरदास सहाग्रभ्भु के साथ गोकुल में ही रहे | गोकुल 
में रहकर उन्होंने महाप्रश्ु के श्रीमुख से भागवत के जिस प्रकरण 
ही भी व्याख्या सुनी, उसी पर पदों की रचना की ओर अपने उन 
सरस पदों को अतिदिन महाप्रभु को साकर सुनाया । फिर, बह 
अपने गुरू के साथ गोवर्धन में आये और आचाये-प्रवर की आश्षा- 
नुसार श्री नाथ जी के सम्मुख भक्तिपूर्ण अपने पदों का गायन 
करने लगे | 
उन दिनों श्रीनाथ जी एक छोटे से मन्दिर में विराजमान थे | 
उनका वह विशाञ्ञ मन्दिर जिसे वल्लभावाय की प्रेरणा से पूरनमत्न 
खत्नी ने सं? १५४६ की वेशाख शुक्ता ३ को बनवाना प्रारम्भ किया 
था; धन के अभाव में अधूरा बना पड़ा था | सूरदास के पहुँचने पर 
महाप्रश्ु बल्लभाचाय ने श्रीनाथ जी को उस अधूरे बने पड़े मन्दिर 
में ही स्थापित कर उन्हें श्रीनाथ जी का प्रधान कीति निया नियुक्त 
किया ! कई वर्षों के पश्चात्‌ फिर श्रीनांथ जी का यह मन्दिर सं० 
१४७६ की वेशाख शुक्ला ३ को पूर्ण हुआ | सूरदास अपने जीवन के 
अन्तिम क्षणों तक इसी मन्दिर में भगवान्‌ के अधान कीर्तिनिया के 
पद पर रहकर श्रीनाथ जी के प्रति अपनी भक्ति के पद्‌ झूयो पुष्पों 


प्र जीवनबृत्त 


की भेंट चढ़ाते रहे । न 

गोवर्धन आ पहुँचने पर सूरदास ने परासोली को अपना 
स्थायी निवास-स्थान बनाया। फिर, जीवन के अन्तिम दिन तक 
चह इसी स्थान पर रहे | परासोली में रहकर ही उन्होंने अपने 
अधिकांश पदों की रचता की | उतका नियम था, वह परासोली से 
नित्य गोवर्धन जाकर श्रीनाथ जी के सम्मुख रोज़ अपने नये पदों 
के द्वारा भगवान का कीर्तन किया करते थे | यही कारण है जो 
उन्होंने सहम ही में हजारों पदों की रचना कर डाली और 
बाद में उसके इन्हीं हजारों पदों का संग्रह सूरसागर” के नास से 
विख्यात हुआ | 

वास्तव में सूरदास महाप्रशु को भगवान्‌ के वरदान के रूप॑ में 
मिल्ते थे । बल्लभाचाये को अपने धर्म के प्रचार के निमित्त एक ऐसे 
ही शुणी गायक ओर प्रतिभा-सम्पन्न कवि की आवश्यकता थी और 
उनकी इस आवश्यकता की पूर्ति सूरदास ने सद्दी अर्थों में की । 
यही कारण है जो वल्लभाचाय की शिष्य-मण्डली में सूरदास का 
सबसे अधिक मान था । बारतव में, पुष्टि सम्प्रदाय के लिये सूरदास 
के पदों ओर इनके गोौयन ने बह काय किया था; जो एक प्रकार से 
दुर्लभ दी कहा जा सकता है।इस मक्त कवि ओर गायक ने 
ब्ल्लनाचाय के धर्म के मार्ग को ऐसा सनोरस और आनन्दग्रद बना 
दिया & कि उस ओर व्यक्ति का मन अनायास ही आकर्षित हो 
हो जाता है । यही कारण हे जो सेकड़ों वर्षा के बाद आज भी 
हजारोंललाखों की संख्या में सेकडों मील की दूरी से ज्ञोग श्रीनाथ 
जी के दर्शनों के निमित्त ब्रजभुमि में प्रतिवर्ष आते हैँ और सूरदास 
के पदों का सातज्ञात्कार कर स्वयं को भारयशाली समभते हैं । 

वल्लभाचाय और गोपीनाथ के पश्चात्‌ जब चिट्ुल्लनाथ जी 
पुष्ठि-सम्प्रदाय के आ्राचाये हुए तो उन्हेंने सं० १६०२ म॑ अप्टछाप की 


कु 
को 


न 





स्थायना की । अप्धद्धाप नामक इस मण्डल्ी में सम्प्रदाय के आठ 
सवश्षर्ठ कवि रक्त गये, जिसमें सूरदास इन ओआठों में सर्दोपरि 
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थे । इस मण्डली में चार वल्लभाचार्य जी के शिष्य थे और चार 
विद्ल्नताथ जी के । अवस्था की दृष्टि से इनमें कुम्भनदास सबसे 
बड़े थे और नन्ददास सबसे छोटे । सूरदास कुम्भनदास के पश्चात्‌ 
द्वितीय स्थान पर ! ज़ब वह इस मण्डली सें सम्मिलित हुए--उस 
समय उनकी अवस्था ६७ वर्ष कीं थी । मगर कवि होने के नाते 
इस मण्डल्ली में उनको प्रथम स्थान प्राप्त था। इसी सत्य को दूसरे 
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शब्दों में हम इस प्रकार कह सकते हँ--सूरदास वास्तव में अष्ट- 
छाप के स्ंस्व थे । ; 
सूरदास एकनिछ रहने वाले व्यक्ति थे । उस समय के भूपत्ति 
अकबर के साथ अपनी भेंट के समय उन्होंने अपनी एकनिप्ठता 
का बड़ा अच्छा परिचय दिया ह। 'मूल चौरासी वात्तो! सें 
अकवर के साथ उनके मिलन की कथा आई हे। और “अप्ट- 
सखान की चात्तो? में उनके मिल्लन की इस कथा को विस्तार के 
साथ लिखा गया है | इस सम्बन्ध में चहाँ पर लिखा है कि अपने 
गायक तानसेन के मुख से सूरदास का एक पद सुनकर वादशाह 
अकवर के मन में सूरदास से मिलने की इच्छा का उदय हुआ था 
ओर बादशाह अकबर के साथ सूरदास की यह भेंट मथुरा नगरीमें 
ही हुई थी। वादशाह के कहने पर सूरदास ने जिस'-मन रे तू कर 
माधी सों प्रीतः नामक पद को शाया था, वह 'सूर पश्नीसी” के नाम 
से असिद्ध है । वाचा में लिखा है कि वादशाह उनके मुख से इस 
पद को सुनकर बहुत प्रसन्न हुआ और तब उसने सूरदास से अपना 
यश-वर्णन करने के लिए कहा। मगर सूरदास तो अपने मन में 
श्रीनाथजी को स्थान दे चुके थे--उसमें अब जगह ही कहाँ थी, जहाँ 
हू अकवर को बिठा पाते और वादशाह को उत्तर देने की इच्छा 
से उन्होंने गाया-- 
नाहिन रह सन में ठौर । 
नंदनंदन अछत केसे आनिए उर और ९ 
चलत चितवत, दिवर्न जागत, सपन सोबत राति। 


जीवनवृत्त 


हृदय तें बहू स्याम सूरति छन न इत-उतत जाति ॥ 

कहत कथा अनेक ऊधों लॉक लाभ दिखाय। 

कहा करों तन प्रेम-पूरत घट न सिन्घु समाय॥। 

स्याम गात, सरोज आनन, ललित अति मदु हास | 

सूर! ऐसे रूप कारन मरत लोचन प्यास ॥ 
अकबर भी सहान्‌ था। निरप्रह ओर निर्लोभ किस्म के महात्मा 
सूरदास की इस स्पष्टोक्ति को सुनकर वह उनके प्रति कोई अन्य 
भाव अपने सन सें नहीं लाया। इसके विपरीत बह उनकी एक- 
निछठता पर सन ही मन सुर्थ होकर रह गया। अन्त में, इस पद 
की अन्तिम पंक्ति को ध्यान में रखकर उसने सूरदास से पूछा-- 
'घूरदास जी ! जब आपके नेत्रह्दी नहीं हैं तो उतके प्यासे मरने का 
फिर प्रश्न ही क्रिस प्रकार उत्पन्न होता हू १! मगर सरदास ने वाद- 
शाह के इस प्रश्व का कोई उत्तर नहीं दिया | बह चुप ही रहे और 
कहते हैं कि अकवर की इस शझ्का का समाधान स्वयं ही हो गया । 
इस सम्बन्ध में एक बड़ी विचित्र-्सी वात श्री रामरतन 
| इनागर ने अपनी 'सूर साहित्य की भूमिका में लिखी हे । उन्होंने 
लिखा हे--किवदन्तियों से उनका अन्धा होना ही सिद्ध होता है । 
परन्तु अकबर के हृदय में जो बात उठी थी वही सूर-साहित्य के 
समालोचक के हृदय सें सी उठती है । अकबर ने पूछा था “विन 
देखे तुम उपमा देत हो सो तुम कैसे देत हो ।” सूरदास ने अनेक 
प्राकृतिक दृश्यों और रह्नरूप के सम्बन्ध में उपमायें ओर उल्लेज्ञायें 
कहीं हैँ जो इतनी स्वाभाविक एवं वास्तव्रिक हैं कि पूर्वालुभव के 
विना उन्हें उपस्थित करता असम्भव था। उन्होंने प्रत्येक वस्तु का 
विशद्‌ और सूक्ष्म चित्रण किया है. । जन्मांध कवि के लिये यह्‌ बात 
असम्भव ग्रतीत होती है । इसके अतिरिक्त जहाँ-जहाँ कबि ने लेत्न- 
हीनता का उल्लेख अपने पदोंमें कियाहे वहाँ वहाँ अपनी वृद्धावस्था 
का भी उल्लेख किया है | इन सब वातों पर विचार करते हुये यह 
अलुसान किया जा सकता है कि सूरदास जन्मांध नहीं थे। परन्तु 
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प्रौदावस्था पार करते-करते वे नेत्र-विहीन हो गये ।? 
इसने वहुत पहले ही लिखा है, सरदास जन्मांध थरे--इसलिये 
श्री रामरतन भटनागर के उपयु क्त शब्दों के उत्तर में इस समय 
हम केवल इतना ही लिखना परयोप्त समभते हढें--सरदास को 
हुण करने की शक्ति असीस ओर विलक्षण थी--साथ हो उनकी 
कल्पना-शक्ति अद्मुत और फलवती ! फिर, भगवान की भी उन 
पर महती कृपा” तो, ऐसे विल्क्षण प्रतिभा-सम्पन्न सूरदास के लिये 
स्वाभाविक और वास्तविक उपमायें ओर उत्प्रेक्ञायें कह जाना 
असम्भव किस प्रकार हो सकता है। जब भगवान की कृपा से 
लेगड़े मलुष्य गिरि को सरलता पूर्वक लाँध सकते हैं. तो “उसकी' 
कृपा से चास्तविक उपमायें ओर उत्प्रेज्ञायें कह जाना एक साधारण 
सी वातही ठहरती है । ओर जब अनुभव देखने को क्रिया के अतिः 
रिक्त अन्य अनेक साधनों से भी क्रिया जा सकता द्वे तो उस एक 
ही साधन पर इतना अधिक जोर देकर किसी सत्य की अबहेलना 
कर देने का अर्थ है--अपनी अल्प ओर भ्रमित बुद्धि के कारण सत्य 
से विमुख होना | फिर, जो सूरदास अपने दीक्षा गुरू वबल्लभाचाये 
जी के मुख से भागवत के प्रकरणों की व्याख्या सुनकर ही समूचे 
भागवत को अपने शहदों में लिपिवद्ध कर सकता है, वह क्‍या 
व्याख्या के वीच आई हुई उपमाओं को भी याद नही रख सकता-- 
कया अपनी अदुदुत कल्पतना-शक्ति के सहारे वह इन सुनी हुई बातों 
को घटा-वढ़ा नहीं सकता | इसलिये हमें विश्वास है, अकबर की 
भाँति श्री रामरतन भेटनागर भी अपनी इस शह्ठा का समाधान 
स्वयं ही कर लेंगे! आत्मश्लाघा का कोई शब्द उनके मुख से न 
निकल जाये, इसलिये उस समय वादशाह के इस प्रश्न के उत्तर में 
नेत्र-विहीन सरदास चुप रहे थे--अब गोलोकवासी सरदास श्री 
रामरतन भटनागर के सम्मुख सी चुप हैं. । 
अकवर सं० १६१३ में राज्य-सिहासन पर बेठा था। तानसेन 
सं० १६२१ में उसके दरबार में आया था। सं० ,१६२३ में गोसाई' 
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श्२्‌ जीपनइत्त 


5 ० 


विदृल्ननाथ जी की अनुपस्थिति में उनके ज्येछ पृत्र गि रधर जी श्रीनाश् 
8] का 9 दे कम 20 अल" थु भ्रे 

जी के ररूप को कुछ काल के लिये गोवर्धन से सधुरा ले आये थे । 

धन अत. शः ००. 

इसीलिये सूरदास परासोल्ली से श्री नाथजी के सम्मुख कीर्त्तन करने 


के लिये मथुरा आया करते थे । उन्हीं दिनों अकचर भी मथुरा 

आया हुआ था | यह इतिहा स-सिद्ध घटना है । उस समय सूरदास 

की कवित्त-शक्ति और गायन की कीत्ति चारों ओर फैली थी | ग्रकवर 
कल्ाानुरागी ओर सद्नीत-अओसी था । इसलिये तानसेन की गरणा से 

अकबर-सूरदास मिलन होना सम्भव है | इस घटना को अप्रमा- 

खिक्क मानना कुछ उचित नहीं जान पड़ता । 


यह हम पहिले ही लिख आये हैँ, सूरदास एक विलक्षण प्रतिभा 
वाले व्यक्ति थे | मा-सरस्वती की उन पर महती कृपा थी। यह 
सत्य है, लीला-विपयक पदों की रचना उन्होंने पुष्ठि-सम्प्रदाय में 
सम्मिलित होने के पश्चात्‌ की; मगर विनय के अनेक पद्‌ बह गऊ 
घाट पर रहने के समय ही बना चुके थे। गऊघाट पर निवास 
. करने के लिए वह शायद अठारह वर्ष की अवस्था में आये; मगर 
इससे पूव भी वह लोगों को कुछ गा-गाकर सुनाया करते थे । और 
इस कुछ को हम उनकी प्रारम्भिक रचनाएँ मान सकते हैं-क्योंकि 
सूरदास को कभी भी किसी ने किसी अन्य कवि की रचना को 
गाते हुये नहीं सुना और इसका अथे है--सूरदास ने निश्चय द्दी 
१४-१४ वर्ष की अवस्था से कविता करता प्रास्म्भ कर दिया होगा । 
नह सम्बतू १५३४ में उत्पन्न हुये ओर उत्तका स्वर्गवास' सं० १६४० 
मं हुआ इस प्रकार उन्होंने १०५ वर्ष की आयु भी लम्बी पांई। 
अगर १०४ वर्ष से से उनके लड़कपन के १४ वर्ष निकाल दें--तो 
बड़ी सुविधापूवेक कहा जा सकता है कि सूरदास ले ४० वर्ष तक 
श्रीनाथ जी के निमित्त मा-सरस्वती की आराधना की । ओर अपने 
इन ६० वर्षों में जो कुछ भी उन्होंने लिखा वह है भी वहुत | बारतब 
में, इस बीच उन्होंने सहस्नों पदों की रचना की. जो 'सूरसागर! 
पर-सारावल्ीः और 'साहित्यलहरी” आदि में संग्रहीत हैं। 
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अपनी ३१ वर्ष की अवस्था में उन्होंने महाप्रभु वल्लभाचायं से 
दीक्षा ली और तभी उन्होंने अपने दीक्षा-गुरू की आज्ञा से गऊघाद 
को छोड़ा । इसके पश्चात्‌ कुछ दिनों तक वह वल्लभाचाय के साथ 
गोकुल्न में रहे--फिर, गोवर्धन में ओर अन्त में उन्होंने अपना 
स्थायी निवास-स्थान परासोली को वबनाया। गोवर्धन के निकट 
वाले इस ग्राम में उन्होंने चन्द्र सरोच्रर के समीप अपनी कछुटी बन- 
बाई। वार्ता में लिखा है कि वह श्रीनाथ जी के स्वरूप के साथ 
एक बार सथुरा और यदा-कदा गोकुल्ल जाने के अतिरिक्त अपने 
स्थायी निवास-स्थान परासोली को छोड़कर कहीं कभी भी नहीं 
गये | परासोल्ली वाली अपनी क्ुुटिया में नित्य नूतन पढ़ों की रचना 
और श्रीनाथ जी के मन्दिर में जाकर अपने उन पदों की सहायता 
से भगवान्‌ की कीतेन-सेवा करना ही अपने अन्त समय तक उनका 
लद्दय बना रहा । अप्टसखान की बातो” में एक स्थान पर लिखा है 
कि कुम्भनदास और परमानन्द्दास के कारण जब उन्हें कुछ अब- 
काश मित्न जाता तो वह नवनीतप्रिया जी के दशनों के भिमित्त 
गोकुल जाना भी नहीं भूलते थे । .' 

इस प्रकार हम देखते हैं सूरदास का जीवन ग्रारस्भ से ही परम 
पवित्र ओर कलानुरागी था और अपने अन्त समय तक वह उसी 
प्रकार का वना रहा। अपनी छोटी अवस्था में वेराग्य को धारण 
कर वह अपने घर से निकल्ष पड़े थे ओर अपने अन्तिम समय तक 
उन्होंने उसका पानन किया ! जन्मांध होने के कारण जन्मदात्री का 
टुल्वार उन्हें नहीं के बरावर मिला तो कल्ला की देवी मा--सरस्वती 
ने उन्हें अपने अछू में स्थान दिया और सूरदास क्ृत-कत्य हो गए । 
ससार से.विरक्त हो गए तो प्रभु की सेवा का सौभाग्य उन्हें अना- 
यास ही प्राप्त हो गया । ओर अपने दीक्षा-गुरू महाप्रमु बल्लभा- 
चाय की'अनुकम्पा से उन्होंने अपने सुदी्च जीवन को अन्तिम क्षणों 
तक कल्ला और श्रभु-सेवी बनाये रखने में तनिक सी भी भूल 
नहीं की । 


श्छ जीवनबृतत 


फिर एक दिन अपना अन्तिम समय निकट जान वह श्रीनाथजी 


की मेंगला-आरती के तुरंत वाद ही परासोल्ली वाली अपनी कुटिया 
में वापिस आराये । कुटिया के एक चबूतरे पर खड़े होकर, वहाँ 
से दीख पड़ने वाली श्रोनाथ जी के मन्दिर की ध्वजा को उन्होंने 
नमस्कार किया और उसी ओर मुख करके श्रीनाथजी और गोसांई 
जी का ध्यान करते हुए वहीं पर वह लेट गये। अपने नियस के 
अनुसार भगवान्‌ के जगमोहनल में उपरिथत होकर आज वह कीतत॑न 
करने में असमर्थ रहे । गोसांई विहलनाथ जी ने आज सूरदास 
को इस अवसर पर वहाँ नहीं देखा तो उनके मन में शहक्का जाग 
उठी । बहू इस सम्बन्ध में सवकों से पूछ ही रहे थे कि तभी अन्य 
सेवकों ने वहाँ उपस्थित होकर उससे निवेदन किया--सू र दास 
अचेत अवस्था में अपनी कुटिया में लेटे हुए हैँ। आज उनकी दशा 
अऊरछी नहीं है । 

ओर इन सेवकों की इस बात ने गोसांई जी की शट्ठा की पुष्टि 
की | इस सम्बंध से बार्तता में लिखा है-- 

४ “सब श्री गुसोई! जी ने अपने सेवकन सों कह्मो जो, 
पुष्टि मार्ग कों जिहाज जातहेँ जाकों कछुल्लेनों होयतो ल्लेड | 
* : सो राजभोग आरती करिके श्री गोसांई जी गिरिराज ते 
नीच उतरे सो आप परासोल्ली पधारे, भोतर के सेवक रामदास जी 
अद्चति ओर कुम्भनदासजी ओर गोसाईजी के सेवक गोविंद स्वामी 
चतुभु जदास प्रभ्भनति ओर सब श्री गोसांई जी के साथ आये ४“ 
तब सूरदास जी ने एक पद और कह्नौँ सो पद:-- 

खंजन नेन- रूप रसमाते 

अतिशय चारू चपल अनियारे पल्ष पिंजरा न समाते॥ 

चल-चल जात निकट श्रवनन के उल्नदि पत्नटितांटक फँँदाते । 

सूरदास अंजन-गुन अटके, नतरु अबहिं डड़िजाते ॥ 

इतनों कहते ही सूरदास जी ने या शरोर को त्याय कियो |? 

सूरदास जी के देहावसान के सम्बन्ध सें विद्वानों में मतभेद 
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है| हिंदी के प्रायः सभी इतिहासकारों का मत है कि सूरदास जी 
की मृत्यु सम्बत्‌ १६२० में हुई । कांकरोली के इतिहास में भी इसी 
सं० का उल्लेख किया गया है । परन्तु आजकल की खोज-रिपोर्टो 
ने सूरदास के देहावसान की इस सम्बत्‌ को अप्रमाणिक सिद्ध कर 
दिया है | 

वार्त्ता के उपयुक्त उद्धरण से यह स्पष्ट ज्ञात हाता है कि सूर 
दास जी की मृत्यु गोसाई विट्नलनाथ जी की उपस्थित में हुईं | से ० 
१६१६ से १६२१ तक गोसांई जी त्रजभूमि से अनुपस्थित रहे थे । 
सम्बत्‌ १६२० में उनकी उपस्थिति दुर्गावती की राजधानी गढ़ा में 
लिखी हुई मिल्ञती है | वास्तव में गोसांई जी का स्थायी ब्रज-बास 
सम्बंत्‌ १६९८ के आस पास से प्रारम्भ होता हढू। उनका गोलोक- 
वास सम्बत्त्‌ १६४२ में हुआ | इसलिये हमारे इस कथन से यह स्पष्ट 
हो जाता है कि सूरदास जी की मृत्यु सं० १६९८ और सं० १६४२ 
के चीच हुई । 

ससूर निर्णय में श्री प्रभुद्याल मीतल ने सूरदास के कतिपथ 
' अंतः साक्ष्य के पदों के आधार पर सूरदास जी की चिद्यमानता स० 
१६४० की माघ शुक्ता २ तक सिद्ध कर दिखाई है| इसका अथ है 
सूरदास सं १६४० तक जीवित रहे और इसी सम्बत्‌ में उनकी मृत्यु 
भी हुई | अतः सूरदास की निधन-सम्बत्‌ १६४० ही मानना अधिक 
ठीक है । 


छ्‌ 
सूरदास के ग्रंथ 


जिस प्रकार सूरदास की जीवन-कथा में विद्वानों के बीच मत- 
भेद है, उसी प्रकार सूरदास के ग्रन्थों के सम्बन्ध में भो | नागरी- 
प्रचारणी सभा, काशी ने अपनी खोज-रिपोर्ट में १६ ग्रंथों के नाम 
मिनाये हैं जो इस प्रकार हैं", 

१-गोवर्घन लीला चड़ी--पद्य संख्या ३००, विषय--ब्रजभूमि 

» को इन्द्र के कोप से चचाने के लिये भगवान श्री ऋुष्ण ने गोवर्धन 

पर्बेत को सात दिनों तक अपनी एक उँगली पर उठाये रक्‍्खा था। 
इस पंथ में भगवान्‌ की इसी ल्ीजा का वर्णन सूरदास ने किया है । 

२-दशम स्कन्ध टीका--पद्य सख्या १६१३, विषय--भागवत्त 
के दशम स्कन्‍्च की कथा | 

३*नागलीला--पथ संख्या ४७०, विषय--कालीदह की कथा । 
कहा जाता है भगवान श्री कृष्ण ने यमुना में बहुत समय से रहने 
वाले एक बहुत ही भयद्लुर प्रकार के सर्प को मारकर ब्रजभूसि के 
जस डर को सवदा के लिए समाप्त कर दिया था। इस ग्रन्थ में भग- 
बान्‌ को उसी लीला का चशुत है | 

४-पद संग्रह-- पद्य संख्या ४१७, विपय--इस म्रंथ में नीति, 


धर्म ओर उपदेश सम्बन्धी पदों का सकलनन किया गया है | 
५१६ 
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५-पशप्यारी--पद्म सख्या ३२, विषय-श्याम सगाई । 
६-ब्याहलो--- पद्य संख्या २३, विषय--विवाह | 
७-भागवत्‌--7द्य संख्या ११२६, विपय--श्रीकृष्ण की जीव न- 
कथा | [यह प्रंथ खरण्डित है। प्रारम्भ के २४६ पृष्ठ इस ग्रथ में नहीं 
हैं। प्रष्ठ २५७ से भागवत के दशम स्कन्‍्ध की कथा लगभग बीच के 
भाग से आगे बढ़ती है । और इस ग्रंथ का अन्त भागवत के द्वादश 
स्कन्ध की कथा के अन्त के साथ हुआ है.। ] 
८. सूर पचीसी--पद्य संख्या २८, विषय--क्षानोपदेश के पदों 
' का संग्रह । 
६ सूरदास जी का पद--विशेष विवरण अज्ञात है । 
१०, सूरसागर--पद्य संख्या २१०००, विषय--भागवत पुराण 
की कथा। ल्‍ 
११ सूरसागर सार--पद्म संख्या ३७०, विषय--क्षान, वेरास्य 
ओर भक्ति सम्बन्धी पद । 
[ इस ग्रन्थ का प्रारम्भ श्रीरामाय नमः? से होता है, जो ग्रन्थ का 
नाम 'सूरसागर सार' होने के कारण विचित्र सा जान पड़ता है। 
। प्रारम्भ और अन्त के पद भी भगवान्‌ रास से ही सम्बन्धित हैं। ] 
देखिये-- 
आरम्म का पद 
विनती कोई विधि असुहि सुनाऊँ। 
महाराज रघुवीर धीर को, समय न कव॒हुँ 'पाऊँ॥ 
अन्तिम पद 
सियारास लछमन निरपत सूरदास के नयन सिराये॥| 
१२, एकादशी माहात््य--पद्म संख्या ६३, विषय--बंदना 
तथा हस्थश्िन्द्र और रोहिताश्व की कथा । 


श्द सूरदास के ग्रन्थ 


9३. राम जन्म--प्म संख्या ६४०, विषय--भगवान रास के 
चरित्र का चित्रण । 

वारह ओर तेरह नम्बर के दोनों ग्रन्थ सूरजदास के नास से 
हैं। अगर सूरदास ही सूरजदास हैं, तो सूरदास की प्रन्थन्सूची में 
इन दोनों गन्थों की गणना करना उचित ही है । दि 

१४, सूर सारावली--पद्य संख्या ११०७, विपय--हुरि-कथा | 


१४, साहित्य लहरी--विषय--कष्ण को बाललीला तथा 
नायिका भेद सम्बन्धी वणुन | 


१६. नत्न दमयन्ती--[ अब यह निश्चय हो चुका है कि यह 
न्‍नथ किसो अन्य सरदास ने सम्बत्‌ १६८५स लिखा हूँ । ) 
मगर कुछ विद्वानों ने सूरदास के ग्रन्थों की सूची में उपयु क्त 
ग्रन्थों के अतिरिक्त कई अन्य नाम भी जोड़े हैँ । जेसे--(१)सूर-साठी 
(२) सेवा-फतल्न, (१) सर रामायण, (४) मान-लीला, (४) भैंवरगीत, 
(६) राधारसकेलिकौतूहल आदि । ओर इस प्रकार सूरदास 
कृत अन्धों को संख्या २४ तक पहुंचा दी हे । मगर इन सभी ग्रन्थों 
 गम्भीरता पूवक अध्ययन करने पर यह स्पष्ट हा जाता-दहै कि 
इनमें से कई अन्थ सूरदास कृत नहीं हैं। साथ ही कई ग्रन्थ सर 
सागर के अन्तगत हैं | ऐसा ज्ञात होता है, 'सरसागर' के अन्तर्गत 
आने वाले अन्थों का निर्माण, विषयानुसार सूरदास के पदों का 
लन कर विभिन्न व्यक्तियों ने किया है। इसीलिये इम अन्थों की 
सूरदास को स्वतन्त्र रचनाएं नहीं माना जा सकता | इसी प्रकार 
हरिवंश टोका), एकादशों माहात्म्य', 'नल दमयन्ती' और “राम 
जन्म! कन्हों अन्य कवियों को रचनाएं हैँ। इन अन्थों को सूरदास 
की रचनाएं समभना भूल दे । 


मगर 'सूर-सारावल्ी' के विषय में डा० ब्रजेश्वर वर्मा के इन 
शब्दों से हम सहमत नहीं हो सकते-- 
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क्या यह सूरज कबि बह ब्रजवासी बालक ता नहीं हे, 
जो नागरीदास जी के अनुसार त्रजमें 'द्रेतुकिया होरी के 
भड़ीआ? गाता फिरता था और जिसे श्री गोस्वासी जी ने 'भग- 
वत जस' चर्णुन करने का उपदेश दिया था ? सम्भव है, गोस्वामी 
जी का उपदेश मानकर काल्ांतर में उसी ने 'सारावल्ली? के नाम से 
होली का बृह॒त्‌ गान रच दिया हो | '*** हू दर तुकिया सड़ौआ? 
गाने वाला कवि कदाचित्त्‌ नाम-साम्थ और विश्वास-साम्य के 
कारण अपनी रचना को प्रसिद्ध भक्त कवि सूरदास की रचना के 
समकक्ष रखने का लोभ न संचरण कर सका हा! _ 
-सूरदास प्र॒ष्ठ ८२, ८४३ 

अपनी इन पंक्तियों में सूरत कबि नाम के जिस बालक को 
ओर डा० ब्रजेश्वर बसी ने संकेत किया हैं, उस तरह के कवि 
आज से पन्द्रह-वीस बे पहिले, जब हिन्दी में समस्या-पूर्ति का 
युग शेप था, प्रत्येक नगर में दस-पाँच की संख्या में मिल ही 
जात थे--ओर हमने उनकी प्रतिभा के दशेत किये हैँ । अपने उस 
अनुभव के आधार पर हम कह सकते हैं--ऐसे कवियों में प्रतिभा 
तो होती थी; मगर अल्प-मात्रा में, जिसकी सहायता से वे केवल 
कवि सम्मेलनों में कुछ ही क्षणों के लिए श्रोताओं को मुग्ध कर 
लेते थे; लेकिन उनकी कविता म॑ ऐसी असीम सामर्थे नहीं पाई 
जाती थी कि वे 'सूर-सारावली” जेसे अन्थ की रचना कर सके। 
अपने दो-चार छन्‍्दों में वे दो-चार पँँक्तियाँ चमत्कार-पूर्ण लिख दें, 
वे केवल इतना ही कर पाते थे-उनसे डा० बत्रजेश्वर वर्मा की 
भांति कोई उच्च श्रेणी के किसी बड़े रूपक-म्रन्थ की आशा करे, तो 
उसकी उस आशा को दुराशामात्र ही कहा जा सकता है। 

और सूरज कवि नामक वह त्रजवासी वाज्षक 'हतुकिया होरो 
के भड़ोंआ' ही लिख और गा सकता था--सूर-सारावली” जेसे 
अन्थ की रचना वह नहीं कर सकता था। 

यह सत्य है, सूरदास कृत सूर साराचल्ी” में दो-दो पंक्तियों 
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का एक-एक पद है और सूरज कवि भी होरी के भड़ीआ द्वतुक्किया 
ही बनाता था--साथ ही विषय भी दोनों का एक ही है, शायद्‌ 
इसीलिये डा० ब्रजेश्वर वर्मो के सन में इस प्रकार का सन्देह उत्पन्न 
हुआ है | लेकित यह उन्तका सन्द्ेह ही है--केवल्त ! 
वास्तव में सूरदास कृत 'सूर-सारावली', 'साहित्य-लहरी” और 
सूरसागर' नामक थे तीन रचनाएं ही ऐसी है, जिन पर लगभग 
सभी विद्वान्‌ एकमत हैं| सूरदास कृत ये तीनों ही ग्रन्थ काफी बड़े 
ग्रन्थद् । इन तीनों ग्रन्थों में भी 'सरसागर? सबसे बड़ी अन्थ है 
सूर-सारावली 
कतिपय विद्वानों का मत है कि 'सर-सारावली” सूरदास के 
बृहद-काय ग्रन्थ 'सूरसागर' की अनुक्रमणिका-मात्र है । और उनके 
इस जग का मुख्य कारण है, 'सर-सारावल्ली' की ये पंक्तियाँ-- 
श्री वललन गुरु तत्व सुनायो, लीला भेद्‌ बतायो। 
ता दिन तें हरि लीला गाई, एक लक्ष पद बंद। 
ताकी सार 'सर' सारावलि, गावत अति आनंद ॥ 
जिनका अथ वे साधारण रूप में इस प्रकार करते हैं--आचाये 
वल्लभाचार्य ने मुझे तत्व और लीज्ा-भेद सुनाया है और मैंने एक 
तज्ञ पदों में भगवान्‌ को उसी लीज्ञा का गायन किया है--सर- 
सारावली' मेरे उसी गायन का सार है, जिसको मैंने आनन्दपूर्वक 
गाया है | 
ही कारण है जो कुछ विद्वान्‌ 'सर-सारावली” को 'सरसागर! 
की अनुक्रमणिका-मात्र सानते है--साथ ही उसे 'सरसागर? के बाद 
की रचना कहते हैँ | मगर इस सम्बन्ध में हमें श्री प्रभुदयास सीतल 
की वह टिप्पणी, जो उन्होंने अप्टछाप-परिंचय” नामक अपनी 
पुस्तक में दी हूँ, अधिक सुसज्जत और तकपूर्ण जान पड़ती स्‌ 
उनके विचारों से पूर्ण सहमत होते हुए उसे यहाँ पर ज्यों का स्यों 
डद्घृत कर रहे हैं--बह लिखते हैं, 
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“उक्त अथके कारण 'सारावली' को सूरसागर का सूचीपन्न अथवा 
डसकी अनुक्रमशिका समम लिया जाता है। वाता में सूरदास कृत 
लाख-सवालाख पदों का उल्लेख होने के कारण ही यहाँ पर 
'एक लक्ष! का अथे एक लाख समभा गया है, किन्तु वास्तव में यह 
शब्द संख्या-चाची नहीं है; किन्तु बह ऋष्ण का सूचक है । भागवत 
भें नव लक्षण-सर्गादि नव ल्लीलाओं से लक्ष्य- आश्रय स्वरूप श्रीकृष्ण 
का निरूपण किया गया है; अतः सूरदास ने सारावली की लीलाओं 
के गायन करने से पूर्व लीलात्मक श्रीकृष्ण के चरणों की पद्‌-वंदना 
की है । इसलिए उक्त छन्द का अर्थ इस प्रकार करना चाहिए-- 
“एक लक्ष भगवान्‌ श्रीकृष्ण की पद्‌-वंद्ता कर अपनी गायी हुई 
हरि-लीलाओं का सार सूरदास ने आनन्दपू्वंक 'सारावली! सें गाया 
है । नन्ददास ने सी अपनी रचना सागवत-भापा में नवलकज्षण से 
लच््य श्रीकृष्ण की इस प्रकार वंदना की है-- 


नव लक्षण करि 'ज्क्ष! जो, दसयें आश्रयरूप | 
नंद! वंदिले ताहिकों, श्रीकृष्णास्य अनूप ॥ 


उपयु क्त अथ के कारण 'सारावली' 'सूरसागर' का सूचीपत्र सिद्ध 
नहीं होती है ।? साथ ही विद्वानों के इस भ्रम का भी निराकरण हो 
जाता है कि सूर-सारावली' 'सूरसागर” के वाद की रचत्ता है। 
वास्तव झें, 'सूरसागर' ही सूरदास की अन्तिम रचना है--जिसमें 
सूरदास का सव- कुछ संग्रहीत है। महाप्रभु बल्‍्लभाचाये सूरदास 
की कवित्व-शक्ति पर मुर्ध होकर उन्हें कभी-कभी- 'सूरसागर' कह 
कर सम्बोधित किया करते थे। शायद इसीलिए 'सूरसागर के 
अज्ञात सक्कज्षन कत्तो ने सूरदास के पदों को क्रम-बद्ध रूप देकर 
महाग्रभु की वाणी को 'सूरसागर' के रूप में अमर कर दिया है। 
फिर्‌, हर भी सस्भव हो सकता है कि 'सूरसागर' के सदक्ूलन का 
कार्य सूरदास के जीवन-काल में हो आरम्भ हुआ हो और उनके 
देह्दावसान के चाद पूर्ण ! अस्तु, | 
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इसलिये 'सूर सारावली' को सूरसागर! की अमुक्रमणिका अथबा 
उसे सूरसागर' के वाद की रचना समानता उचित और तक-पूर न 
जान पड़ता । वास्तव में 'सूरसारावली' भी 'सूरसागर' की भांति ही 
सूरदास कृत एक रचना है--जो दो दो पंक्तियों के११०७ पढों में पूरी 
हुई है। अपनी इस रचना में सूरदास ने होली के पवित्र त्यौहार को 
रूपक मानकर प्रश्न की शाश्वत्त लीलाउका ऐसा सुन्दर और विशद 
वर्णन प्रस्तुत किया है--कि पढ़ते समय मन में पवित्र आनन्द का एक 
लोत सा उमडने लगता है। प्रशभु की असीम शक्ति का परिचय हम 
सहज ही में प्राप्त हो जाता है । जिस सत्य की हस वातोल्ञाप के 
बीच कभी-कभी अनायास ही कह डालते हँ--'संसार के अखु 
अर में वह प्रभु व्याप्त है', सूरदास ने अपने इस ग्रन्थ में उसी सत्य 
का ऐसा विपदू और ल्ीलामय वर्णन प्रस्तुत किया है कि हमारे इस 
विश्वास की सत्वता हमारे नेत्रोंके सम्मुख हँसती-सी जान पइती है. । 
संसार में चुद्रतम जो-कुछ है, ओर महानतम जो-कुछ, वह सब 
“ कछ उसी लीलामय भगवान का छोटा और बड़ा रूप है। वही 
सका कत्तो है, और उसका कारण भी वही--फिर, छोटे बड़े का 
भद केसा ? जब छोटा भी वही है और बड़ा भी वही-तो, भेद 
की आँखों से देखने के कारण ही बह छोटा और बड़ा दिखलाई 
देता है| अन्यथा सब कुछ है वही । 
ओर थआर्यां के त्योहार होली में कुछ ऐसा ही भाव निहित्त है | 
उस दिन सभी छोटे-बड़े एक होकर, एक दूसरे पर रह्न डाल 
अवबीर विखेर कर और गले मिल कर अपने इस पर्व को असन्नत्ता- 
पूत्रक मनाते है --ओर एक दिन के लिए अपने सभी भेद-भाषों को 
भूल जाते हैं । मगर बज में यह त्योहार चसनन्‍्त से चेत्र की पूर्णिमा 
तक मनाया जाता है | इसीलिए सूरदास ने 'साराचली' में राधा 
कृष्ण; गोपी आर सोपों के बीच होने वाली होरी का चर्सन चसनन्‍्त 
से प्रारम्भ कर तिथि वार चंत्र की पूर्शिमा तक किया है। सारा- 
बली! के १०४७ स १०८७ तक के छन्दों में सगवान की यह लीला ' 
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विविध रूपों सें अपना रह्ल विखेर रही है | 

होली के अच्चसर पर गाये जाने वाले होली नाम के गाने भी 
होते ह--और 'सूर-सारावली? ठीक उन गानों-जेसे पदों की ही 
-एक पुस्तक है--जिसकी टेक है | | 
खिलत यह विधि।हरि होरी हो; हरि होरी हो चेद विदित यह बात” 

'सारावली: में उक्त पंक्ति मड़लाचरण के तुरन्त बाद ही दी गई 
है । और इसके जोइ की दूसरी पंक्ति समूची 'सारावल्ली' सें कहीं 
पर भी नहीं है । केवल इसी एक पंक्ति को छन्द सँख्या ११०४ के 
वाद फिर दुहरा दिया गया है ! 

वास्तव में 'सारावली? का सार यही द-यह संसार उस लीला- 
धारी की क्लीला का क्रीडा-स्थल है । और चह निगु ण, अनन्त और 
अधिनाशी होते हुए भी पुरुषोत्तम रूप में यहाँ पर अनेक रूपों में 
प्रकट होकर विविध ग्रकारकी नाना क्रीड़ारयें किया करता हैं। उसकी 
इन लीलाओं का वर्णन करने वाला, ध्यानपूर्वंक उन लीलाओं के 
उस वर्णन को सुनने वाला इस असार संसार के चँवन से मुक्त हो 
जाता है. । मनुष्य के इस ब्रत के आगे ज्ञान, कम, उपासनो, योग 
आदि सब फीके पड़ जाते हैँ । इस गोपाल रूप में समस्त तत्त्व, 
ब्रह्मांड, प्रकृति, पुरुप आदि सव-कुछ समाया है | 

और सूरदास ने ऐसे ही उस गोपाल की ल्ञीलञाओं का 'सारा- 
वली' के रूप में गायन कर अपती मुक्ति के द्वार को उन्मुक्त रखने 
की सफल चेष्टा की है । 

: साहित्य लहरी 
. 'सूरसारावल्ली' को भांति डा० ऋजेश्वर बर्सा 'साहित्यलहरी? 

को भी सूरदास कृत नहीं मानते । इस सम्बन्ध में वह लिखते हैं--- 
साहित्य लहरी” का रचनाकार कोई सूरजचन्द नामक भाट जान. 
पड़ता है, जो कदाचित्‌ चन्द्वरदाई और सूरदास-हिन्दी-के दो 
महान्‌ कवियों से अपने व्यक्तित्वको सम्बन्धित और मिश्रित करने के 
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लोभमें साहित्यिक प्रवचना का अपराध कर चेठा,-सूरदास एछ ६६ 
मगर इसके विपरीत श्री मुंशीराम शसो 'साहित्य लहरी” को 
सरदास की ही रचना स्वीकार करते हैं । उन्होंने 'सूर-सोरभ! 
( प्रथम भाग ) में इस बातको स्पष्ठ करने का भरसक प्रयत्न किया 
। हम भी 'साहित्य-लहरी' को सरदास कृत ही मानते हैं। वास्तव 
में पुष्ठि सम्प्रदाय के प्रारम्भिक इतिहास को देख लेने पर यह भल्तो 
प्रकार समझ से आ जाता दे कि 'साहित्य लहरी' का रचनाकार 
कोई सूरजचन्द नामक भाट नहीं; बल्कि इसके रचियता स्वर्य 
सूरदास ही हैं। अपनी इस रचना का उद्देश्य स्पष्ट करते हुए रचना 
विषय तिथि वाले पद के अन्त में सूरदास ने लिखा है-- 


नन्‍दनन्दन दास हित साहित्य-लहरी कीन ।! 

अप्ट-छाप के कवि ननन्‍्द्रदास सं? १६०७ मे पुप्टिन्सम्प्रदाय से 
दीक्तित हुए थे | उस समय तक उनका सत संसार से पूण रूप से 
विरक्त नहीं हुआ था। इसीलिए उन्हें पूर्णतया: ऋष्ण-भक्त बनाने 
के लिए सरदास को सोंपा गया | सरदास ने अपने इस शिष्य को 
डसी के ढक पर शिक्षित करना उचित और सरल समझा और रस 
ओर अलंकार से युक्त नायिका भेदके पदों की रचना कर 'साहित्य- 
लहूरी' का निर्माण किया | सरदास के इन पदढोंके कारण ही ननन्‍्ददा- 
स का विद्यासिमान भी दर हुआ और उनके मन में माधुये-भक्ति का 
आनन्द भी जाग उठा | और वह कछुछही दिनोंमें सरदास के सत्सज्ञ 
से हढ़ ऋष्ण-सक्त वन गए । 'साहित्य-लहरी' से डद्घ्ृत उपयुष्त 
पंक्ति मं सूरदास ने इसी भाव को व्यक्त किया है । 

सूरदास ने अपने इस गन्थ साहित्य लहरी” की रचना इृष्टिकूट 
पदों से की है । दृष्टिकृट का अथ है यमक. श्तेप, रूपकातिश्योक्ति 
आदि अलंकार तथा शअनेकार्थवाची शब्दों की सहायता से ऐसी 
रचना करना, जिसका अशथे केवल विज्ञ जन ही समझ सकें--- 
साधारण पाठकों की पहुँच से वह दूर की वस्तु हो | यही कारण 
है. जो साहित्य लहरी' का प्रत्येक पद इसी प्रकार का है | उसके 
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किसी सी पद को सरलतापूवेक नहीं समझा जा सकता | उदाहर- 
णार्ण एक पद देखिये-- 
सारंग समकर नीक-नीक सम सारंग सरस बखाने । 
सारंग चस भय, भयवस सारंग, सारंग बिसमें माने॥ 
सारँंग हेरत डर सारँग ते सारँँग सुत ढिंग आवे। 
कुन्तीसुत सुभाव चित समुझत सारँग जाइ मिलावे ॥ 
यह अद्भुत कहिबे न जोग जुग देखत छ्वी वनि आवे । 
सूरदास चित समे समुझ्ति करि विपई विषे मिलाने ॥0॥ 
उपयुक्त पद में सारंग शब्द कई बार प्रयोग में आया है, और 
प्रत्येक स्थान पर उसके अथ भी अलग-अज्ञग हैं। किसी स्थान पर 
मृग का बोध कराता है, किसी पर राग का और किसी पर कमल 
का | और यमक अलंकार की पहिचान यही है । इस पद के सारंग 
शब्द में यमक है । ह 
जान पड़ता है, अपने इस ग्रन्थ में सूरदास ने जान-बुककर इस 
शेल्ली का अ्योग किया हे । सूरसागर! में भी इस प्रकार के पद 
मिलते हैं; मगर कम संख्या में; लेकिन साहित्य हरी” का 
प्रत्येक पद्‌ उन्होंने अपनी इसी शेली में लिखा है। और -इसंका 
केवल एक ही कारण ज्ञात होता है--शायद्‌ सूरदास को यह डर 
रहा हो, नायिका-भेद का उनका यह वन कहीं अल्पबुद्धि जन 
साधारण में अनाचार की दुभोवना प्रस्कुटित करने में सहायक 
सिद्ध न हो जाये । ओर भक्त-कवि सूरदास के इस डर को निमू ल 
नहीं कहा जा सकता | इसीलिए उन्होंने अपने इन पदों को इतना 
जटिल रूप प्रदान किया है । हे 
इस प्रकार हम देखते हैं साहित्य लहरी” कां समूचा ढाँचा 
नायिकाभेद वर्णन के आधार पर खड़ा किया गया है, जिसमें रस 
ओर अलंकार गारे-पानी का कार्य कर रहे हैं। और अपने इस रूप 
में यह ढाँचा सुन्दर और सर्त्रेत्कृष्ट है । साथ ही इसके नि्मौण- 
कत्तो ने इस बात का भी ध्यान रक्‍्खा दे, कि उसके इस सुन्दर और 


गे 
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स्वात्किप्ट हाँ चेगें किसी सुस्दर धौर समस्किस्ट पास्मा हा; 


पीमिद 
सी हो। यही कारगा है जो हम इसमें अतीडिक मापसरर्भा' 
के दर्शा कर परम पित्त प्राननद का अनुभव छाल भो। संगर 


यह मधुर रस परम गोपनीय इसका स्खाजवादस ४४7 नि 
जन हो कर सकते हैं. शोर बही उसके निर्मोशफना था उइश्य ८ । 
सा सागर 


सूरदास क्त 'सूरसागर' एक यहद-छास मत है सागरी प्रचा- 
रिणी सभा की खोज-रिपोह में काग्मा गया है कि सरलागर' मं 
२१००० पद सम्रह्ीत 8; मगर पभी सभा पूणा सिस्सागर शायर 
प्रकाशित नहीं कर सकी है। इसलिये एभी बेंकट्रेट्यर प्रेस, बम्पर 
से सम्बन १६८० में प्रकाशित 'सरसागर' के संसफराग पर ही धार 
रित रहना पड़ता है । इससे नीचे दी हुई तालिका हे पनुसार पडा 
की संख्या ४१३२ तक ही पहुंचती है 
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सगर ऊपर दी हुई तालिका भी धशुद्ध है- श्री मुन्शीराम शर्मा 
ने अपनी पुस्तक 'सूर-सोरभ! (द्वितीय भाग प्र४ १३) में इसकी 
अशुद्धती पर पूर्ण प्रकाश डाला है । बेन लम्बा है, इसलिए हम 
उसे मूल रूप में यहाँ उद्धृत नहीं कर रहे है । परन्तु है वह सत्य ! 

'सरसागर' भागवत के आधार पर लिखा गया हैं, और भाग- 
बत के समान हो बारह स्कन्धों में चिभाजित भी है। जसा कि घूस 
पीछे एक स्थात पर लिख आए हैं, महाप्रभु बल्लभाचाय, सूरदास के 
सम्मुख भागवत के जिस प्रकरण की व्याख्या करते थे, सर 
दास उसी व्याख्या के अनुसार पदों की रचना किया करते थे मगर 


सूरदास श्रौर उनका साहित्य २७ 


जैसाकि कुछ विद्वानों का मत है--सरसागर! सागवत का अनुवाद 

है, उनके इस विचार से हस सहमत नहीं हैँ । क्योंकि, 
सागघत एक प्रवन्ध--काव्य दे, मगर 'सूरसागर' को प्रचन्ध 
काव्य नहीं कहा जा सकता। फिर 'सूरसागर ओर भागवत के 
विभिन्न स्कन्धों के विस्तार में भी काफी श्रन्तर है, जंसाकि उपयु क्त 
तालिका से प्रकट है । तो, इस सम्बन्ध में केवल इतना ही कहना 
पर्योप्त है, भागवत में चर्शित कथाओं को सूरदास ने सूरसागर! 
में अपने ठज्ढ पर व्यक्त किया दे, इसीलिए किसी कथा को विस्तार 
के साथ लिखा है, किसी को सूकम रूप में ओर अन्य कितनी ही 
थाओं को उन्होंने छोड़ भी दिया हे । वास्तव में सूरदास, ने अपने 
प्रधान विषयों विनय, ऋृष्ण की वाल-लीला, गोपीकृष्ण, राधा और 
कष्ण की प्रेम लीला, गोपी-विरह और भ्रमर-गीत को ही 'सूरसागर? 
में सेजोया है--इसीलिए भागवत और 'सरसागर! के स्कन्धों के 
विस्तार में काफी अन्तर है । सरदास के ये प्रिय विषय भागवत में 
भी हैं: । मगर बहुत ही सूक्ष्म रूप में; लेकिन 'सूरसागर” का तीन 
चौथाई भाग इसी प्रकार के वर्णनों से घिरा हुआ है । इसलिये 
'सूरसागर” को भागवत का अविकल अनुवाद नहीं कहा जास- 
कता | वह उस पर आधारित अवश्य है; लेकिन है, वास्तव वह 

अधिकांश में सरदास की मोत्तिक रचना । 
ज्ञात होता है, सरदास की निम्नलिखित पंक्तियों ने विद्वानों के 
मस्तिष्क में ऐसा भ्रम उत्पन्न किया है-- 
व्यास कहें सुकदेव सो छादश स्कन्‍्ध चनाय । 
सूरदास सोई कट्ठे, पढ॑ भाषा करि गाय || 

मगर सूरदास ने 'सूरसागर' के आधार भागवत के आभार 
को स्वीकार करने की दृष्टि से ही उपयु क्त पंक्तियों की रचना की 
है। इस सम्बन्ध में सत्य केवल है वही हे जिसे हम अभी-अभी लिख 
आये हैं। महाप्रभु बल्लमाचाय भागवत के जिस प्रकरण की व्याख्या 
किया करते थे, सूरदास अपने नियम के अनुसार उसी प्रकरण पर 
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पद्‌ रचना कम उन पर्दों का गायन किया करते थे, प्रमाफचयादय 
में महाप्रभु ने भागवत की जिस समाधि भाषा दो हठीफार किया 
हैं ओर जिसकी व्याख्या-रयदूप प्यकिकाद उन पासन हहद्व , 


सरदास ने भी भागवत की उन्हीं कमाया फो * 
दिया सीलिए भागवत की अनेक फया: 
है ओर महाप्रशु द्वारा पादरलप्न कथाओं फो इस्ट्रेनि 'सरसाभर 
में विस्तार के साथ दिया है । यही कारगे है जो हुग सिरस्गगर' का 
सरदास की एक मलिक रचना के रूप में रीकार फरने का 

पत्तपाती हूं । 
सूरसागर' सूरदास की एक महत्दपूर्ण रचना है! भागदइत रो 
आधार सानदार सरदास ने अपने इस विशादा दा््य भंग ही रचना 
की है| भागवत को भांति इसमें भी वागह रक्त &। संगर भाग- 
बत के स्कन्पों के विस्तार आझोर 'सरसागर' के सकन्चों के पिस्तार 
में चहुत अन्तर ६ | 'सूरसागर' का दशम स्क्रत्ध छी बारतब में सर 
सागर का सबस्व है। 'सरसागर' में दशम रकन्ध की 
0827 


भागवत के दशम रक्न्ध की श्लोक-संख्या से भी अधिक है । वास्तव 
में सरदास ने दशस स्कन्ध की कथा को चरहत विस्तार के साथ 


लिखा हैं । प्रथम और नवम स्कन्धों के गौरव को भी उन्होंने कुछ 
अंशों में निभाते का प्रदत्त किया है; सगर जाकी सब स्वन्थों का 
तो उन्होंने उपेक्षा-सी की है । प्रष्ठ संख्या २६ पर दी हुई तालिका में 
जो पूर्शरूपेण स्पष्ट है । 
सूरसागर! के प्रथम स्कन्व में विनय एवं सक्ति के २१६ पद दें । 
इनसे आधिकांश वे हो पद ६, जिनकी रचना सरदाष्त ने गझबाद 
ओर उससे पूर्व के स्थान पर निवास करते हुए की थी और जिनके 
बल पर महाप्रशु वल्लमाचाये को भी अपने पास खींच बुल्लाया था। 
सूरदास कृत इत पदों की उस समय बड़ी घूम मची थी । सूरदास ने 
इन पदों में दुन्य, पश्चाताप, आत्म-निवेदन, संसार की असारता 
. ज्ञान, बेराग्य, मोह-माया से मुक्त होने का सुझाव आदि दास्य-भक्ति 


सूरदास और उमका साहित्य श्ध््‌ 


की सभो कड़ियों को एकत्र करनेका सफल्न प्रयत्त किया है | वास्तव 
में; दास्य-भक्ति के इन पदोमें सरदास की वाणी इतनी सम-स्पर्शिनी 
है कि उनकी आत्म-समपेण, की भावना सशरीर उपस्थित हुई सी 
जान पड़ती है । मानो, प्रभु के अस्तित्व के सम्मुख उनके दास 
सूरदास का अस्तित्व धूल के एक कण के वरावर भी नहीं 
साथ ही इन २१६ पदों में उनके बाद में लिखे हुय कुछ पद भी 
सम्मल्ित हँ--जिनमें भागवत के निर्माण का प्रयोजन, शुकदेव का 
जन्म, भरावान्‌ व्यास का अवतार, महाभारत की रांक्षिप्त कथा, 
श्रोकृष्ण का द्वारका-गसन आदि भागवत के प्रधम रकरन्ध की कथा 
का वर्णन किया गया है। और 'सूरसागर? के प्रथम स्कन्ध में इतना 
ही सब-कुछ है । 
द्वितीय स्कन्ध में ३८ पद हैं | इसमें सृष्टि की उत्पत्ति, ब्रह्मा की 
उत्पत्ति, चार झोक आदि भागवत के द्वितीय स्कन्ध की कथा का 
संतज्षिप्त वरन है । 
ठतीय स्कन्ध में १८ पद हैं। 'सरसागर? के इस स्कन्ध में भाग- 
बत के तृतीय स्कन्‍्ध की कथा वहुत ही स॒च्ष्म रूप भें है | इसमें कुछ 
नथे प्रसद़् भी हैं, जेसे विदुर-जन्म, रुद्र उत्पत्ति, हरिमाया प्रश्न 
आदि--जो भागवत में नहीं हूँ । साथ ही भागवत के तृतीय स्कन्घ 
के कतिपय कथा प्रसड्“ों को छोड़ भी दिया गया दै--जेसे, साख्य, 
योग आदि का वणशुन ! 
चतुर्थ स्कन्ध में १२ पद हैँ | भागवत के चतुर्थ स्कन्ध की कथाओं 
को ही इन पढ़ों में गाया गया है; मगर अति सच्म रूप में ! 
स.रसागर' के पँचम और पष्टम स्कन्ध तो बहुत ही छोटे हैं-- 
इनमें फेचल ४-४ ही पद है. । भागवत के पंचम ओर पष्ठ स्कन्धों 
की कथा को ही इन पद सें केवल कह भर दिया गया है । 
सप्तम स्कन्ध--इसमें आठ पद हूँ | भागवत के सप्तम स्कन्ध 
की कथा नूसिद्द अवत्तार की कथा के साथ-साथ भगवान्‌ द्वारा 
शिव की सहायता औरनारद्‌ की उत्पत्ति की कथाओं को और जोड़ 


३० सुडारस ने सर्प 


दिया गया है। थे ऋथाये भागवत के सप्तम स्वस्व मे सही सिरासी: 
नारद को उत्पत्ति के प्रसत्र में उनके परथ्ते जन्म थी कथा ता बरगीस 
भागवत के प्रथम रझन्ध से दिया गया है ! 

आअप्टम स्कन्घध--इसमें १४ पद हैं । भागवत के पद्म सखरच 
की कथाओं को इन पदों में लघु रूप में प्रस्तुत किया गया है । 

नवम स्कन्थ--सुरसागर' के इस रकन्च में 
बत के नवम रकस्ध की कथाओं ( राजा पुमरता शीर उसशी 
कथा, रयवन पर्षप की कथा. शलवर-विवाह लादि 
साथ साथ गोतम-अहिल्या की कथा भी सूरदास 
भागवत के नवम्‌ स्कश्च में नहीं है। भागवत के £ 
राम-गाथा बहुत हो संक्षे प में है; परन्तु 'सूरसागर' में रामावतार 
का वर्शोन विस्तृत रूप स किया गया है। हसी प्रकार नह 
कच ओर देववानी की कथायें भी भागवत की अपेक्षा 'सरसागर! 
में विस्तार से दी गई हूँ । कृष्ण-भक्त ोते हुये भी सूरदास से 
राम-गाथा का भी आनन्द और गहरी आत्मानुभून के साथ 
' लिखा है | जेसे चह कृष्ण की वाल लीलाओं का बर्गुन करते हुए 
स्वयम्‌ में ही खो-स गय हँ--इसी प्रकार उन्होंने रामकी वाल- 
लीलाओं का चित्रण भी मन की पूरी तल्ज्ञीनता के साथ 
किया है | 

दशम्‌ स्कन्ध पूर्वाद्ध--इसमें ३४६४ पद इ--लगभग पाँचसो ! 
यह्‌ संख्या समूचे 'सूरसागर” के समस्त स्कन्धों की सम्सलित पद- 
संख्या से पाँचगुनी से भो अधिक है । वास्तव सें, यही स्कन्ध 
सरसागर'” का गोरव और उसको जीवन है-ओर सूरदास की 
महता का परिचायक भी ! भागवत में भी यही स्कन्ध सबस 
बढ़ा है ओर 'सूरसागर' में भी ! इसी स्कन्ध में भगवान श्रीकृष्ण 
की जन्म-लीला, उनका गोकुल्न पहुँचता, उनकी बाल-लीला, पूतना, 
शकठासुर और दृष्णवर्ते का बध, नामकरण संस्कार, वत्स-वक- 
अघासुर-बध, राधा से मिलन, दावानल-पान, चीर-हरण आदि 


सूरदास और उनका साहित्य इ३५ 


अनेक श्रसंगों का वड़ा ही आश्वयेजनक और हृदयग्राही वशेन 
है। इसी स्कन्ध के वाल-लीला सम्बन्धी अनेक पद्‌ विश्व-साहित्य 
में अपना प्रतिद्वन्दी नहीं रखते । 
आर इसी रकन्ध में है गोपियों का विरह, उद्धव का धान--फिर 
भ्रमर-गीत, जो हिन्दी साहित्यमें गक अनुपम ओर सुन्दरतम उदाहर- 
ण हैँ । वास्तव में, भ्रमर-गीत की सहायता से सूर ने निगु ण॒ भक्तिके 
स्थान पर सगुण भक्ति को स्थापना का प्रयत्न किया है। ज्ञान और 
अमके वीच प्रेम की महत्ता प्रदर्शित की है । अपने इन पढ़ोंमें उन्होंने 
अपने दीक्षा शुरू महाप्रशु वल्लाभाचाय के स्वप्त को साकार रूप 
प्रदान कर सगुण भक्ति को साथक्ता पर स्वरूप-सिद्ध प्रकाश डाला दे । 
शम्‌ स्कन्ध उत्तराद्ध--इस स्कन्ध में ११८ पद हैं। भागवत 
का दशम्‌ स्कन्ध भी पूवोद और उत्तराद्ध दो भागों में विभक्त है 
ओर इसी प्रकार 'सूरसागर! का भी! दोनों में केवल एक ही 
अन्तर हे--जहाँ भागवत के दृशमू स्कन्ध उत्तराड् में 2१ अध्याय 
ओर १५४१६ छन्द्‌ हैं, वहाँ 'सूरसागर” सें केवल १३८ ही पद हैं 
ओर इतने ही पदों में सागवत के इस स्कन्ध की सभी कथाओं 
का वणुन कर दिया गया है! 
एकादश स्कन्ध सें केवल ६ पद हैं। इन पदों म॑ भागवत की 
क्रेवल तीन ही कथाओं का वर्णन है। उसकी अन्य कथाएँ छोड़ 
दी गई हैं । 
द्वादश स्कन्ध--इसमें पाँच पद हैं | वौद्धावतार, कल्कि अवतार, 
राजा परीक्षित और जनमेजय को कथाओं को ही इन पढ़ों में 
शाया गया है | 
इस प्रकार 'सूरसागरः भागवत का अविफकल अलुवाद नहीं, 
वह डस पर आधारित अवरय है | सूरदास कृत वह एक विशाल- 
काय काव्य-पअ्रन्थ है । उसका श्रत्यक पद वह स्वयम में ही पूर्ण 
हैं, मगर एक ही प्रसंगपर वेसे उसमें कई-कई पद हैं। इसलिये 
अगर हम उसे एक विश्ञाल सुक्तकं-काव्य-अन्थ कहकर पुकारें तो 


श्र सरदास के सर्ध 
हम समभते हैं, हमारा यह कथन अद्ाग्शः सत्य है । यही कारश 

५ हा दे ्े ब कद + 
है जो स्वर्गीय आचाये रामचन्द्र शुक्ल से उसके धामर गीत धार 
पदों का संकलन कर 'भ्रमर गीन सार' नाम मे उनकी एस लग 


ही पुस्तक का रूप दे दिया था। ऐेसा ही हिन्दी-साहित्य-्सम्मेलन 
वालों ने भी किया है। 'सूरसागर! में से विनय-सस्वन्धी पर्दों को 
निकालकर उन्होंने 'सूर्पदातली नाम से एक अ्रतग पुस्तक 


पक 


के 


० 


कान हा श्र आओ 
प्रकाशित की है । व्स तरह एक-एक प्रसंग के पर्दा का अलग 


्््न्क 


अल्लग संग्रह कर 'सूरसागर' में से कह और पुस्तक बनाई जीर प्रक 
घशित की ज्ञा सकती ह । 

वास्तव भें 'सूरसागर' एक सागर टी है-जिसकी गहराई 
असीस हैं ओर जिसकी लम्बाई-चोडाई शापरिनित ! सर के इस 
सागर के सम्बन्ध सें आचाय शुक्ल ने एफ बार लिखा था--नजाने 
कितनी मानसिक दशाओं का सप्वार उसके भीतर है।' और यह 
सातसिक दशाओं का सशख्चार और कुछ नहीं--महाकवि सूर के 
ह्नद्य कै भीतर जा अगशित और अनमोल रत्न भरे पड़े थे-जन- 
* हिताथ उन्हें उन्‍्होंन इस रूप में यदह्दी पर बिखेरा है। प्रथ्वी के गर्भ 
से उत्पन्न होने वाले रत्नों,को तो यहीं पर सव फोई छोड़ता है: 

सगर अपने मन के सनकाश्नों को कोई विरला ही ! 
और सूरदास उन त्रिरत्षे व्यक्तियों में से डी एक थे--इसी लिए 


उनके काव्याम्ृत का यह सागर 'सूरसागर! भी अमर है, असिट है । 
उसकी गहराइयों में भरे हुए मोती भी अनमोल दूँ । 


ब्ल्ग्न्कः 


न लन्ड जज तर सणनणन«, 


३ 
सूरदास की भक्ति-भावना 


सूरदास के जीवन से सम्बन्धित उपल्ग्ध सामग्री के आधार 
पर अनुमान कर यह सरलतापूर्वेक कहा जा सकता है कि सूरदास 
जन्मजात सक्त और कवि थे । भ्रगवान का अलुग्रह प्राप्त करने के 
निमित्त, उन्होंने अपने मन की जिस मौज को अपनी कविता में 
प्रवाहित किया; धर्मेआआराण और मनस्वी जन उसे भगवत्‌-भक्ति कह 
कर सम्बोधित' करते हैँ । भगवद्नुग्रह; का सिद्धाँत अत्यन्त प्राचीन 
है। वेद-काल से इसकी व्याख्या होती चली आई है | उपनिषदों में 
भी यह यत्र-तत्र सूत्ररूप से मिल्लता हैं | कठोपनिपद्‌ का. एकः सूत्र 
है--तसक्रतुः पश्यति बीतशोकी धातुप्रसादान्महिमानः मात्मसः-- 
और इसका अथ है, भगवान्‌ के प्रसाद से ही आत्म-स्वरूप ( सगः 
बान्‌ ) के दर्शन हो सकते हैं. । मुण्डक उपनिपद्‌ में भी यही वात 
कही गई है-- 
नायमात्सा प्रवचनेन लभ्यो, 
| हि मेधया न बहुना श्रुतेन। 
यमेवबेंप इसुते तेन लभ्य- | 
स्तस्येप आत्मा विद्वणुते तनरूँ स्वाम ॥| 
आत्मा की उपलब्धि का कारण प्रवचन, मेधा और चहुशाख - 
श्रवण नहीं है--प्रत्युत उसकी कृपा ही है । जिस पर उसका अनुप्ह 
ड्रेडे 


पी 
पर सर्दाम की सकिनलगयमा 


हैं और श्रीमद्भागवत भी | श्र्‌ तियों में इस सत्य ये गण सूद 
रूपमें हुआ दे और श्रीमद्भागवत में विस्तृत उयास्या सदरित । इसी 
लिए श्रीमद्भागवत को इस सम्बन्ध सें प्रथम 'पव 
कर सम्मानित किया जाता है ' 

वास्तव में, श्रीमद्भागवत एक अलोकिद्त अन्य है| इसमें भग- 
बदसुप्रह को प्राप्त करने के सभी साधनों पर पूर्ण प्रकाश टाला 
राया है। मगर वर्णाअक्रम-धर्म, सानव-धर्म, कर्मे-योग- धानयोग झादि 
साधनों की अपेक्षा भक्तियोग का इसमें विशेष रूप से निरूपण 
किया गया है। भक्तियोग के अतिरिक्त अन्य साधनेंका वर्मन पंयर्में 


होता है, वही उस प्राप्त कर सकता है। क्ष नियो भी यहो छहती 


प्रथा के निबीह के निमित्त जान पदता है; सगर भक्ति उसके प्रत्येक 
वाक्य सें विधी हुई दृष्टिगोचर होती है । भक्ति के सम्बन्ध में प्रथम 


स्कन्ध में कहा गया है-- 
स॒ वे पुस्तां परो धर्मो बतो भक्तिर्थोक्षज़ । 
अहैतुक्यप्रतिहता यया 55 त्मा संप्रसीदृति ॥ 
(१।२।६) 
मजुष्यों के लिए परमधर्म अथवा सबसे उत्तम धर्म वही है. 
जिसकी सहायता से उनमें श्रीहररि के प्रति निष्काम और अव्यभि, 
चारिणी भक्ति उत्पन्न हो । भक्ति से ही मनुष्य का हृदय आनन्द 
स्वरूप भगवान को प्राप्त कर कृतक्ृत्य हो जाता है। 
जीव तथा ब्रह्म की नितान्त एकता की साधना-श्री यह भक्ति 
अपू्च महिमा से युक्त हैं । इसकी महता का गुण-गान अनेक 
आचार्यो, सन्‍्तों तथा स्व्रयमू भगवान ने भो किया है। भगवान 
हते हैं-- 
.. . अगुन्नजाम्यहं नित्य पूर्येपेत्यड्‌ प्रिरेश॒ुसि: 
भक्तों के पीछे-पीछे सबेदा में इसीलिए फिरा करता हूँ कि 
उनकी चरण-रज ग्राप्त कर पवित्र हो जाऊं । 
ओर भक्त तथा भक्ति के सम्बन्ध सें सगवान के इस बचन- 


सूरदास श्रौर उनका साहित्य श्प 


चाक्य को उनको प्रतिप्ठा रवरूप अन्तिम शब्दावत्ञी कहा जा सकता 
है | श्रीमद्भागवत में कहे गये प्रभु के इन वचनों को सूरदास 
ने अपने शब्दों में इस प्रकार रक्खा है 
भक्त-विरह-कातर करुनामय, डोलत पाछे लागे । 
सूरदास ऐसे स्व्रामी को देहिं पीठि सो अभागे ॥5॥ 
सूरतागर! ( पहला खण्ड ) का, ना, प्र, समा । 
अपनी इन पंक्तियों में सूरदास ने न केवल भगवान के वचन 

को ही दशोया है; वल्कि अपने मन की बात भी स्पष्ट शब्दों में 
कह दी है । वह कहते हैं, वे जन अभागे ही हैं, जो ऐसे करुणामय 
प्रभु को भूले हुए रहते हैं। और उनके इन शब्दों का अर्थ है-प्रभु 
करुणामय दहैँ--अपने भक्तों का स्मरण उन्हें सदा और प्रतिपल 

ना रहता है । भक्त का अनन्यप्रेम उन्हें बहुत भाताहै। ऐसे 
क्ृपालु स्वामी का अनुग्रह प्राप्त करने के लिए भक्ति ही एक-सात्र 
सीधा, सरल और अमोघ साधन है । 

वास्तव में, भक्ति को इस महत्ता के दर्शन सूरदास ने अपने , 
जीवन के वाल्यकाल ही में किये थे। सौंभारय से वह नेत्र हीन 
ओर एक निधन परिवार में उत्पन्न हुए तथा संसार में विद्यमान 
घणा नाम को भावना से उनका परिचय शीघ्र ही हां! गया--और 
बह बड़े ही सहज-भाव्र से संसार से विरक्त हो गये। यह इतनी 
बड़ी घटना उनके जीवन में ऐसी सरलता के साथ घटित हुई ज्ञात 
होती हे--कि ज्ञान पडता हे--मानों, बहू इस संसार में उत्पन्त 
ही इसलिए हुए थे कि वह अपना सम्पूर्ण जीवन भगवान की 
आराधना करते हुए ही व्यत्तीत करें और अपनी भक्ति-भावना के 
कविता रूपी पुष्पों को अमर , जीवन देकर जाँय । 
और हुआ भी यही ! इसीलिये श्रीमद्भागवत की भाँति सूर- 

।हित्य भी केवल भक्ति की सुगन्ध से हो ओत-ओत हे । 'सूरसागरः 

सूरसारावली? ओर 'साहित्यलहरी”? के प्रत्वेक पद में प्रत्यक्ष 
अथवा परोक्ष रूप से भक्ति-मार्ग की श्रेष्ठता, उसकी उपादेयता तथा 


आन कि 
३६ पंरदास की ह्ति नमावना 


उसकी महत्ता ही प्रद्शिद की गई है। साथ ही भगवदनुपढह का 


प्राप्त करने के अन्य साधनों की हीनता का पर्चिय देना भा 
सूरदास नहीं भूले हैँ । उन्होंने प्रसंगचश अनेद्य पढां मे उन साधनों 
की क्रिया-शीज्षता में सन्देह किया है 

इसीलिये सूरदास का वर्य विपय प्रेम है। स्वधम की साथना- 
वेरथा का नाम भक्ति है तथा उसकी सिद्धावस्था का नाम अम : 
मगर ये दोनों एक ही द्वें-क्योंकि श्रीक्ृष्ण-्प्रेम हो इस स्वधम 
का फल है, जो भक्ति रूपी लता में लगता हे । मोर अपनी 
सिद्धावस्था में जाकर पक जाता है। इसीलिए भक्ति ओर प्रम 
को अलग कर देखना भ्रम मूलक है. दोनों फो एक समभकन 
ही सत्य है। 

इस सम्बन्ध में हमें सूरदास के भी यही बिचार ज्ञात होते 
६--क्यांकि उन्होंने महाप्रभु वल्लाभाचाय की आजा से तुरर 
. ही 'धिधियाना! बन्द कर हरि-लीला का गायन प्रारस्भ कर दिया 
थे । फिर उन्होंने सगवान श्री कृष्ण के उसी प्रेममय रूप को अपनी 
कविता का विषय बनाया, भगवान के जिस रूप की जयदेव ओर 
विद्यापति ने चन्द्रना की थी | तब उन्होंने कृष्ण के उस मनमोहक 
ओर प्रेममय रूप के अगशित चित्र अपने शब्दों में उतारे--ओऔर 
ये सभी चित्र बहुत ही सवल और सजीत्र हैँ | मानव-दृदय को 
आन्दोलित कर कृष्ण के प्रति श्रद्धालु बन्ना देने की इन चित्रों 
में अदूभसुत शक्ति विद्यमान है | साथ ही जो रचना-सौष्ठव की 
द्ष्ठि से भी अनमोल हैं । इसीलिये सूरदास को हिन्दी के समस्त 
वष्ण्ब साहित्य का प्रतिनिधि कहकर सम्मानित किया जाता है । 
इस सम्बन्ध में उनके वात्सल्य-प्रधान तथा संयोग ओर विप्नल॑ 
आगार-बणंन के पद उनके परम सहायक हैं | 

मगर उनके विनय-भक्ति के पदों को भी कस सूल्यवान नहीं 
समका जा सकता । विनय के ये पद, जो 'सूरसागर' के प्रथम 


स्कम्ध में हो संग्रहीत हूँ, पुष्टि सम्प्रदाय में दीक्षित होने से पूबे, 


सूरदास और उनका साहित्य ३७ 


गऊघाद पर अपने निवास काल में ही उन्होंने बनाये थे। उनके 
इन पदों सें दास्य-भक्ति के सभी लक्षण इृष्टिगोचर होते हैं । 
विनय-भक्ति के इन पदों का रचना-काल इस ओर का उनका 
अभ्यास-काल कहा जा सकता है| मगर उनके इस अभ्यास-काल 
के रचे हुए ये पद सी इतने भाव-पूर्, प्रभावोत्पादक और विपंया- 
न॒ुकूल हैं कि ये किसी नये भक्तत की अठपठी सावना जसे नहीं 
जान पड़ते--और न किसी नोसिखिया कवि की कल्पना 
जेंसे ही ! उनके विनय के इन पदों में सगवांत में गहरी आस्था, 
भक्त का पूर्ण आत्म-समपेण, संसार की निस्सारता और उपास्य 
के सम्मुख उपासक की दीनता का ऐसा सर्वौद्भपूर्ण चित्रण हुआ 
है-कि जान पड़ता है, मानों--सूरदास उत्पन्न हो इसलिए हुए 
थ्रे कि वह भक्त और कवि वनकर संसार में अमर हो जाँय । 
हम पहिले ही कह आये हैं, भगवदलुमह का सिद्धान्त 
अत्यन्त प्राचीन हे-ओर भगवान के अलुग्रह को प्राप्त करने के लिए 
आचायने अनेक साधन बतलाए हैं। श्रीमद््‌भागवत में वर्णाश्रम-धर्म 
मानव-धर्मं, करंयोग, ज्ञानयोग आदि इन सभी साधनों का वर्णन 
आया हैं; मगर भक्तियोग को उसमें प्रमुख स्थान दिया गया हे | 
सूरदास ने भी सक्तियोग नामक इसी योग कीसहायता से भगचद्‌- 
जुम्रह को प्राप्त किया । 
भगवदनुग्रह-सिद्धान्त के समान भक्ति-योग का साधन सिद्धान्त भी 
अत्यन्त प्राचीन है । सत्ययुग, त्रेता और द्वापर अथवा अ्थम, द्वितीय 
ओर द्वतीय प्रवृत्ति काल में भी यह विद्यमान था और कलियुग 
अथवा इस चतुथ ग्रवृत्ति-काल में भी है | प्रथम तीनों कालॉमें इसका 
विकास हमें शने: शनेः होता हुआ दिखाई देता है, मगर इस चतुर्थ 
काल सें यह बहुत ही तीत्र-गति से आगे बढ़ा है । यही कारण है 
जो प्रथम, द्वितीय ओर तृतीय प्रवृत्ति काल में क्रमशः भक्त प्रह्माद, 
भक्त हनुमान, सक्त विभोषण, भक्त अजु न आदि कुछ ही भक्तों के 
नाम हमारे सम्मुख आते हूं; मगर आज के इस युग में उत्पन्न अग- 


३६ यूरदास की भक्ति-्मासना 


उसकी महत्ता ही प्रदर्शिह की गई है। साथ दी भगवदनुग्रह को 
प्राप्त करने के अन्य साधनों की हीनता का परिचय देना भी 
सूरदास नहीं भूले हैँ । उन्होंने प्रसंगवश अनेक पदों में उन साधनों 
की क्रिया-शीलता में सन्देह किया है ! 

इसीलिये सूरदास का बर्ण्य विषय ग्रेम है| रवधर्म की साधना- 

<५। का नाम भक्ति है तथा उसकी सिद्धावरथ्रा का नाम परम ! 

#5 ९ ये दोनों एक हो हेँ--क््योंकि श्रीकृष्ण-प्रम ही इस स्व 
का फल है, जो भक्ति रूपी लता में लगता है । जीर अपनी 
सिद्धावस्था में जाकर पक जाता है। इसीलिए भक्ति ओर प्रम 
को अलग कर देखना भ्रम मूलक है। दोनों को एक्क समझना 
ही सत्य है । 

इस सम्बन्ध में हमें सूरदास के भी यही त्रिचार ज्ञात हात 
६--क्योंकि उन्होंने महप्रु वल्‍लाभाचाये की आज्षा से तुरन्त 
हो 'घिघियाना' बन्द कर हरि-ल्ीला का गायन प्रारन्भ कर दिया 
था | फिर उन्होंने भगवान श्री कृष्ण के उसीं प्रेममय रूप को अपनी 
कविता का विपय बनाया, भगवान के जिस रूप की जयदेव और 
विद्यापति ने वन्दना की थी ।तत्र उन्होंने क्रष्ण के उस मनमोहक 
ओर ग्रेममय रूप के अगशित चित्र अपने शब्दों सें उतारे--और 
ये सभी चित्र चहुत ही सवल ओर सजीच हैँ | मानव-हृदय को 
आन्दोजलित कर कृष्ण के प्रति श्रद्धालु बन्ना देने की इन चित्रों 
में अदूुत शक्ति विद्यमान है. | साथ ही जो रचना-सौष्ठव की 
द्ष्टि से भी अनमोल हैं।इसीलिये सूरदास को हिन्दी के समस्त 
वेष्णत्र साहित्य का प्रतिनिधि कहकर सम्मानित किया जाता है । 
इस सम्बन्ध में उनके वात्सल्य-प्रधान तथा संयोग और विमलंस 
क्षगार-पर्णन के पद उनके परम सहायक हैं । 

मगर उनके विनय-भक्ति के पढ़ों को सी कम मूल्यवान नहीं 
समझा जा सकता । विनय के ये पद, जो 'सूरसागर” के प्रथम 


स्कन्ध में ही संग्रह्नीत हूँ, पुष्टि सम्प्रदाय सें दीक्षित होने से पूवे, 


इन पदों में दास्य-भक्तित के सभी लक्षण दृष्टिगोचर होते हैँ । 

विनय-सक्ति के इन पढ़ों का रचता-काल इस ओर का उनका 
अभ्यास-काल कहा जा सकता हे | मगर उनके इस अभ्यास-काल 
के रचे हुए ये पद सी इतने भाव-पूर्ण, प्रभावोत्पादक और विपेया- 
नुकूल हैं कि ये किसी नये भक्त की अठपठी सावना जसे नंहीं 
जान पड़ते-ओऔर न किसी नोसिखिया कवि की कल्पना 
जेंसे ही ! उनके विनय के इन पदों में भगवान में गहरी आस्था, 
भक्त का पूर्ण आत्म-समपेण, संसार की निस्सारता और उंपास्य 
के सम्मुख उपासक की दीनता का ऐसा सवोह्भपूर्ण चित्रण हुआ 
हे-कि जान पड़ता है, मानो-सूरदास उत्पन्न हो इसलिए हुए 
श्रेकि वह भक्त और कवि वनकर संसार में अमर हो जाँय । 

यह हम पहिले ही कह आये हैं, भगवदलुप्रह का सिद्धान्त 
अत्यन्त प्राचीन है-ओर भगवान के अलनुग्रह को प्राप्त करने के लिए 
आचायने अनेक साधन बतलाए हूँ। श्रीमद्भागवत में बर्णाश्रम-धर्म 
मानव-धरे, कसेयोरा, ज्ञानयोग आदि इन सभी साधनों का वर्ण 
आंया हैं; मगर भक्तियोग को उसमें प्रमुख स्थान दिया गया है | 
सूरदास ने भी भक्तियोग नामक इसी योग कीसहायता से भगवद- 
सुप्रह को प्राप्त किया | 

सगवदनुग्रह-सिद्धान्त के समान भक्ति-योग का साधन-सिद्धान्त भी 

अत्यन्त प्राचीन है | सत्ययुग, त्रेता और द्वापर अथवा श्रथम, द्वितीय 
और द्वतीय प्रव्नत्तिकाजल्न में भी यह विद्यमान था और कलियुग 
अथवा इस चतुथ प्रवृत्ति-काल में भी है । प्रथम तीनों कालॉमें इसका 
विकास हमें शने: शनेः होता हुआ दिखाई देता है, मगर इस चतुर्थ 
काल में यह बहुत दी तीत्र-गति से आगे बढ़ा है | यही कारण है 
जो प्रथम, द्वितीय और ठतीय प्रवृत्ति काल में क्रमशः भक्त प्रहाद, 
भक्त हनुमान, भक्त विभोपण, भक्त अजु न आदि कुछ ही भक्तों के 
ताम हमारे सम्मुख आते हूं; मगर आज के इस युग में उत्पन्न अग- 


श्र सूरदास की भक्ति-मावन 


च््ख 


हक 


शखित भक्तों के लाम गिनाये जा सकते है । 
वास्तव में, भक्तिग्योग का विकास ग्राज अपनी पूर्ण योश्ना- 
बस्था में है। श्रीमद्भागवत के उपरांत इस सिद्धान्त को त्रिकास- 
प्राप्त होने में जिन आचार्यों ने इसकी सदह्दायता की उनमें 
रामानुज, सध्च्र, निम्बाक और वल्लभ के नाम विशेष रूप से 
ज्लेखनीय हैँ | ये चारों आचाये भक्त ओर दाशनिक थे | जगदगुरू 
शदुराचाय ने केबल निगुशण त्रह्म की ही सत्ता को स्वीकार किया 
भा--अन्य सभी वस्तुओं को उसकी साया कहकर माना था ; नगर 
भगवान के सगुण रूप में आस्था रखने वाले इन भक्त और दाश- 
निकों के मन को शह्टराचार्य का यह मायावाद रुचिकर प्रतीत न हो 
सका | इसीलिए इससे उन्होंने स्पष्ट इन्कार किया | श्र ने भक्ति 
को अविद्या या भ्रान्ति कहकर पुकारा था; मगर इत आचार्यों ने 
उस भक्ति पर ही अपना स्वेस्त्र न्योछात्रर कर देना श्रेयप्कर 
समभा | 


यह भारतीय धार्मिक विचार-पारा में तीसरी बड़ी क्रान्ति थी 

जिसके सम्मुख शह्भलुर का निगु णवाद ठहर न सका | यही कारण 
है जो ये आचाये इस क्रान्ति की सबसे बड़ी विशेषता--अ्वठ त 
वेदान्त और भक्ति के समन्वय को समूचे देश को जनता के हृदय 
में गहराई तक उतारने सें सफल्लन-मनोरथ हुये | इस प्रकार हम 
देखते हैं, विक्रम की सोलहवीं शताब्दी में, जब सूरदास का इस 
केन्र में आविभांव हुआ, भारतीय धार्मिक विचार-धारा की यह 
तीसरी बड़ी क्रान्ति, देश में चारों ओर, अपना प्रभात्र डाल चुकी 
थी | उस समय महाग्रशु चल्लभाचाय के कुशल हाथों में इसकी 
वागडोर थी ओर वह इस क्रान्ति के सफल्न सेनानी थे। देश की 
जनता को भगवान के निगु ण॒ रूप के स्थान पर उनका सशुणरूप 
अधिक अच्छा और हृदयग्राही लगने लगा था। और उस समय 
जनता की इस भाव-धारा के दो ही प्रतीक वने--भगवान राम और 
भगवान श्रीकृष्ण । 


सूरदास और उनका साहित्य श्ह 


इसीलिये विक्रम की सोलहवीं ओर सत्रहवीं शताब्दी भें गोरवामी 
तुलसीदास ने सम्पूर्ण मानव- जीवन को अपने काव्य का विषय 
बनाकर 'रामचरितमानस” की रचना की और सूरदास ने केवल 
प्रेम को ही अपनी कविता का वस्येविपय चुना | यही कारण है जो 
तुलसीदास के 'रामचरितसानस' में जहाँ जीवन की अनेक परि- 
स्थितियों, दशाओं और ब्रृत्तियों का चित्रण है, वहाँ सूरदास के 
काव्य-अन्थ 'सूरसागर”, 'सूरसारावली” तथा 'साहित्य-लहरी' में 
केवल प्रेम के अन्तगत आने वाली मानसिक वृत्तियों और दुशाओं 
का ही | मगर वह अपने क्षेत्र में वेजोड़ है। कहना न होगा, 
सूरदास ने संयोग झड्ार का तो ऐसा मनमोहक और सांगोपांग 
वरणन किया है कि रीतिकाल्लीन कविता उनकी उक्तियों की जूठन- 
मात्र जान पड़ती दे । उनका विग्रल्गंस ख़बर का वर्णन भी अनूठा 
है । विनय के पद भी भावपूरं हैं ओर स्नेह, सख्य, दाम्पत्य और 
भक्ति के भी ! इस प्रकार सूरदास ने प्रेम के किसी भी अद्ग को 
अछूता नहीं छोड़ा दे ओर इस सम्बन्ध में आचाये रामचन्द्र शुक्ल 
के ये शब्द अनसोत् हैं-- 
तुलसी की प्रतिभा सबतोमुखी हे ओर सूर की एकसुर्खी | पर 
एकमु्खी होकर उसने अपनी दिशा में जितनी दूर तक की दौड़ 
लगाई है, उतनी तुलसी ने भी नहीं । जिस क्षेत्र को सूर ने चुना हे 
उस पर उनका अधिकार अपरिसित है । उसके वे सम्राट हैं ।? 
भक्तियोग में भक्त ग्रेमी है, भगवान प्रिय और प्रेम प्रेमी का 
सहारा ! प्रेमी अपने इसी सहारे की सहायता से अपने प्रिय को 
प्राप्त करता है। फिर-कक्‍्योंकि उसके प्रिय की छवि सुन्दर है. 
मनमोहक छे--वहू उसकी रूप-माघुरी का पान करते हुये कभी 
अधाता नहीं दे ।” 
जान पड़ता है, शायद भक्तकी इसी पिपासा ने निगु ण॒ भगवान 
को सगुण रूप प्रदान किया | फिर निगु ण भगवान की निग॒ शभक्ति 
का संयम-नियम वाला शुष्क, नीरस, कठिन और दुरूह म.ग सगुण 


हे सृर्ास की भक्ति-भावना 


रूप में रसमय और सहज बन गया । जो मार्ग अब तक इन्द्रियों की 
स्वाभाविक वृत्तियों का निषेध कर भक्त के मन को मानवीय प्रक्नति 
से ऋपर उठाने के एक कठिन काय में तत्पर रहता था, तह ऋअत्र 
इन्द्रियों की सहज धृत्तियों को स्वाभाविक रूप में अग्रसर कर सर- 
लतापूर्वक इस प्रेमी भक्त को उसके अपने प्रिय भगवान के सम्मुख 
पहुँचाने लगा | 
वेराग्य-भक्ति का प्रधान लक्षण है | इसीलिए सूरदास की रच- 
नाओं में 'सवतजि हरि भज' की ध्वनि सचेत्र सुनाई पड़ती हे । 
विनय सम्बन्धी उनके पदों में तो उनकी यह भावना निखर कर 
उभरी हे । वास्तव सें, विनय के उनके ये पद भक्तियोग में निधा 
रित शरणागति के रूपक हैं । श्रीकृष्ण: शरणंमम' श्रीकृष्ण ही 
हमारे शरण हैँ--वाला सिद्धान्त, भक्त के आत्मसमपंण बाले भात्र 
का बोधक है | यदही वह पहला कदस है, ज भक्त की उठाना पढ़ता 
“ओर फिर वह अपने भगवान की ओर बढ़ चलता है । इस 
शर्णागति वाले सिद्धान्त की ६ विधियाँ हूं, जो निम्नलिखित हँ-- 
(१) आनुकूल्यस्य संकल्प:--अनुकूल का संकल्प | 
(२) प्रातिकूल्यस्य वजनम--प्रतिकूल का त्याग । 
(३) रक्षिष्पतीति विश्वासो--भगवान रक्षक हैं, ऐसा विश्वास । 
गोप्तृत्वव रणं--भगवान्‌ को अपना रक्षक चुनना । 
(४-३) कार्पण्य एवं आत्सनिक्षेपण--अकिज्चन भावस भगवान 
सम्मुख आत्म-समर्पण करना | 
सूरदास-रचित विनय-भक्ति के निम्नलिखित पढ़ों में उपयुक्त 
सभी विधियों की पूर्ति हुईं है । देखिए-- 
(१) आलनुकूल्यर्य सझ्कल्प :--अनुकूल का सझ्लल्प-- 
रे मन, गोविंद के हे रहिये । 
इहि संसार अपार विरत है, जम की त्रास न सहिये । 
दुख, सुख, कीरति, भाग आपने आइ परे सो गहिये । 


सूरदास और उनका साहित्य दर 


सूरदास भगवंत-भजन करि अन्त वार कछु लहिये ॥६२॥ 
सूरसागर! ( पह्दिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 
(२) प्रातिकूल्षयस्य वजनस--प्रतिकूल का त्याग-- 
रे मन, छाँड़ि विषय को रँचिवो | 

कन तूँ सुवा होत सेमर को, अंतहिं कपट न बचवों | 
अंतर गहत कनक-कामिनि कों, हाथ रहेगोौ पचिवां | 

तजि अभिमान, राम कहि बोरे, नतरुक ज्वाला तचिवों | 

सतगुरू कह्यो, कहो तोसौं हो; राम-रतन धन सँचियों । 
सूरदास-प्रभु हरि-सुमिरन विज्नु जोगी-कपि ज्यों नचित्रों ॥५६॥ 
--स्रसतागर!? ( पद्दिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
(३) रक्षिष्यतीति विश्वासो--भगवान रक्षक हैं, पेसा विश्वास-- 

हे हरि सों ठाकुर और न जन कौ 

जिहिं-जिहिं विधि सेवंक सुख पाये, तिहिँ विधि राखत मन को । 
भूख भए भोजन हु उदर को, ठुपा तोय, पद तन को | 
लग्यो फिरत $सुरभी ज्यों सुत-सेंग, औचट गुनि ग्रह बन को । 
परम उदार, चतुर चितामनि, कोर्टि कुबेर निधन को | 
राखत हे जन की परतिज्षा, हाथ पसारत कन को । 
सझृट परे तुरत उठि धावत, परम सुभद निज पनकों । 
कोटिक करे एक नहिं माने, सूर महा कृतघन, को ॥६॥ 
ह) सूरसायर! ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा । 


(७) गोप्ठृल्वबरणं--भगवान को अपना रक्षक चुनना-- 
प्रश्न, में पीछो लियो तुम्हारों । 
तुम तो दीनदयाल कहावत, सकल आपदा टारों। 
महा कुबुद्धि, कुटिल, अपराधी, औगुन भरि लियो भारौ । 
सूर कूर की याही बिनती, ले चरननि में डारों ॥२१८।॥। 
-- यूरसागर? ( पहिला खण्ड ) का० ना० ग्र० सभा | 
(४) कार्पएपय--भगवान के श्रति दीनता का भाव-- 


४ सूरदास की भक्ति-्मावना 


विनतो करत मरत हों लाज । 
नख सिख लीं मेरी यह देही है पाप की जद्ाज । 
ओर पतित आवत न आँ खि-तर देखत अपनों साज । 
तीनो पन्न भरि ओर निचाह्यो तऊ न आयी बाज | 
पाछे सयो न आगे हो है, सत्र पतितनि सिरताज | 
नरकी  भज्यों नाम सुनि मेरी, पीठि दई जमराज । 
अबल्ों  नानहे-नून्हे तारे, ते सब्र ब्रथा अकाज | 
साँचं बिरद सर के तारत, लोकनि-लोक शअ्रवाज ॥ ६६॥ 
-+ स्रसागर! (पहिला खणट) का० ना० प्र० समा | 
(६) आत्म-नि्षेपण--भगवान के सम्मुख आत्म-समपेण-- 
हमें नन्‍्दनन्दन मोल लिये । 
जन्म के फंद काटि मुकराए, अभय अजाद किये। 
भाल त्तिल़क, खबननि तुलसीदल, मेटे अंक विये । 
मूँइयो मूड़, कंठ चनमाला, मुद्रान्चक्त दिये । 
सब कोड कहत गशुत्ञाम स्याम को, सुनत सिरात्‌ हिये 
सूरदास की और बड़ी सुख,जूठनि खाइ जिये।॥ १७१॥ 
“-सूरतागर' | पहिला खंड ) का० ना० प्र० सभा । 
शरणागति-सिद्धाँत की उपयु क्त ६ विधियों के साथ-साथ सूरदास 
से आपने इन पदों में वेष्णुय सम्प्रदाय की त्रिमय-सस्वन्धी सातों 
भूमिकाओं का भी पालन किया है | दीनता, मान-मपेता, भय-दूर्शन, 
भत्सेना, आश्वासन, मनोराज्य और विचारण--इस,प्रकार सातों 
भूसिकायें उत्के विनय के इन पदों में लक्तित होती हैं-- 

(१ ) दीनता--भक्त के मन की एक भाषना है, जो पाप का 
बोध होने पर उसके मन में स्वतः जाग उठती है । स्वयं को अति 
तुच्छ समककर वह प्रभु से च्िनय करता है-- 

हरि, हो सब पतितनि कौ राड। 
को करि सके चराबरि मेरी, सो धौं सोहिँ बताड | 
व्याथ, गीध अरु पतित पूतना, तिनते  बड़ौ जु और । 


सूरदास श्रीर उनका साहित्य डरे 


तिनमें अजामिल, गतिकादिक, उनमें में सिरसौर । 
जहेँ-तहँ सुनियत यहे वड़ाई, मो समान नहिं आन | 
और हैं आजकाल के राजा, में तिनमें सुल्तान । 
अब लगि प्रभु तुम विरद बुलाए, भई न मोसों सेंट । 
तजौ विरद के मोहि उधारों, सूर कद्दे कसि फेंट ॥ १४४॥ 
. --स्थसागर! (पहिला खंड) का० ना» प्र० सभा | 
(२) मान-मयंता--अभिमान से रहित होने की क्रिया का नाम है | 
सक्त अभिमान का त्याग कर इष्टदेव की शरण में जाकर विनय 
करता छे-- 
हरि, हो महा पतित, अभिसानी ! 
 परमारथ सौ विरत, विपय-रत, भाव-सगति नहिं नेंकहु जानी । 
निसि-द्नि दुखित मनोरथ करि करि, पावतहूँ रृष्ना न बुझानी | 
सिर॒पर मीच, नीच नहिं चितवत, आयु घटति ज्यों अँजुलि-पानी | 
विमुखनि सों रति जोरत दिन-प्रति, साधुनि सौँ न कवहुँपहिचानी । 
तिहिंविनु रहत नहीं निसिवासर जिहि सवदिन-रस-विपय बखानी 
माया-मोह-लोभ के लीन्हें, जानी न बृन्द्रावन रजधानी। 
नवल्किसोर जलद-तलु सुन्दर, विसरयो सूरस ऋल-सुख-दानी॥१४६॥ 
-- येग्सागर! । पहिला खंड ) का० ना० प्र० समा | 
(३ ) भय-दुशेन--पाप का बोध होने पर अभिमान से रहित और 
दीन सद्यः भक्त के मन भें भय का संचार होना स्वाभाविक है-- 
क्योंकि अभी बह निराश्रय है । सगवान ने अमी उसे अपनी शरशण 
में नहीं लिया दे--ओर वह व्याकुल हो सगवान से विनय 
करता है-- 
अबके “ राखि लेहु भगवान । 
"हों अनाथ बेख्यो द्रुम-डरिया, पारधि साथे वान | 
ताकें डर मैं? भाज्यो चाहत, ऊपर ढुक्यों सचान | 
दुहँ भाँति दुख भयौ आनि यह, कौन उचारे प्रान ९ 


४ सरदाल की भक्ति-मावना 


सुमिरत ही अहि इस्यो पारधी, कर छूल्यो संधान । 
सूरदास सर लग्यो सचानहि, जय-जब कृपानिधान ॥६ण॥ 
-“-स्हन्तागर? (पहला खंद ) का० ना# श्र० सभा । 
(४ ) सत्सेता--कभी-की नये भक्त का सम इंध -उधर भटक 
जाता है--यह्‌ भी स्वाभाविक ही है । मगर बह उसे डाँटता ह-- 
फदकारता हे--ओर उससे कहता हे-- 
तजी मन, हरि-बिमुखनि को संग । 
जिनके संग कुमति उपजत है, परत भजन में भंग। 
कहा होत पय-पान कराऐ , बिप नहिं तजत भुजंग । 
कागहिं कहा कपूर चुगाऐ , स्त्रान नहवाऐ गंग । 
खर के कहा अरगजा-लेपन, मरकट भूपन-अग । 
गज को कहा सरित अन्हृवाऐ , चहुरि धरे वह ढंग । 
पाहन पतित चान नहिं वेधत, रीतो कर निपंग। 
सूरदास कारी कामरि पें, चढ़त न दूजों रंग ॥ ३३२॥ 
-ससागर? ( पहिला खंड ) का० ना० प्र० सभा | 
(४ ) आश्वासन--डाँठने, फटकारने और समझाने पर जब भक्त 
का मंन उसकी ओर आकर्षित होता है--तो उसे धीरज देता हुआ 
वह उससे कहता हे--रे मन ! इष्टदेव के गुणों और उसको कृपा 
में तू विश्वास कर--गोविन्द सबकी प्रीति को मानते हैं-- 
«. गोविंद श्रीत सवन की सानत | 
जिहि-जिहिं भाइ करत जन सेवा, अंतर की गति जानत | 
सचरी कट्ठक बेर तजि, मीठे चाखि , गोद भरि ल्‍याई । 
जूठनि की कछु संकन मानी, भच्छ किए सत-भाई। 
संत्त भक्त - सीत हितकारी स्याम चिहुर के आए | 
अस-वैकल, अति आनन्द उर घरि, कबली छिकुला खाए | 
कौरव-काज चले रिपि सापन, साक पत्र सु अघाए। 
छुरदास करूता-निधान-प्रभु, जुग जुग भक्त बढ़ाए ॥ २१३ ॥ 
“ पूरलागर' ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र समा । 


सूरदास और उनका साहित्य « प्‌ 


(६) सनोराज्य--और मन उसका समान जाता हैं। मगर तब 
उसमे चड़ी-बड़ी अभिज्ञापाओं की एक चाढ-सी आजाती है। एक 
आशा खेल्लती हें--इंष्द्व उसकी अभिल्लापाओं को जरूर पूरी 
करेगा--क्यों कि--- 

कहा कमी जाके राम धनी | 
मनसा-नाथ मनोरथ-पूरन, सुख-निधान जाकी मौज घी । 
अर्थ, धर्म अरु काम, सोक्ष-फल, चारि पदारथ देत गत्ती । 
इन्द्र समान हैं जाके सेवक नर वपुरे की कहा गनी। 
कहा कृपिन की माया गनिये, करत फिरत अपनी-अपनी | 
खाइ न सके खरचि नहिंँ जाने, ज्यों भुवंग सिर रहत मनी । 
आनँद-मगत राम-शुन गाव, दुख-सँंताप की काटि तनी | 
सूर कहत जे समजत राम को , तिनसों हरिसों सदा चनी ॥३६॥ 
'सूरसागर? ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 

(७) विचारण--मगर तव, भक्त मन को सायान्‍जाल की 
जटिलता का परिचय देता हुआ उसे संसार से दूर ले जाता है-- 
भक्ति के मार्ग में ! देखिये-- 

जा दिन मन पंछी उड़ि जे । 

ता दिन तेरे तन-तरुवर के सबे पात भरि जे 

या देही कौ गरव न करिये, स्यार-कागर्नगघ खेैंहँ। 

तीननि में तन कृृमि, के विष्टा, के हो खाक डउड़ेह । 

वह नीर, कहाँ वह सोभा, कहे रँग-रूप दिखें । 
जिन लोगनि सौ नेह करत है, तेई देखि घिनेंहें। 

घर के कहत सवारे काढ़ी, भूत होइ धरिखेहें.। 

जिन पुत्रनिष्िं बहुत प्रतिपाल्यो, देवी-देव मनेहें'। 

तेई ले. खोपरी;वबॉस दे, सीस फोरि चिखरेंदेँ । 

अजहूँ मूढ़ करों सतसंगति, संतनि मैं कछु पे । 

नर-वषु धारि नाहि जन- हरि के, जम की मार सो खेंहं | 

सूरदास सगवंत-सज़न बिन्ु बृथा सु जनम- गँवहें ॥८५्ष। 
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--स्रसागर? ( पहिला खण्ड ) का० ना प्र८ सभा । 
सूरदास स्वभावतः ही भक्त ओर कवि थ्रे--इसीलिये उनकी 
प्रारम्भिक वाणी में सी इतना ओज और प्रवाह दोख पड़ता दे । 
सगवदूसक्ति ही उनका स्वेस्व थी--उनके प्राण ! चास्तव में, भक्ति 
की महत्ता को प्रदर्शित करने में उन्होंने कोई कोर-कसर बाकी 
नहीं रकखी है । उनका सिद्धान्त था-भक्ति के ब्रिता भगवान का 
५ अनुगह प्राप्त नहीं हो सकता । भक्तिके बिना ज्ञान ओर कमे निप्फल 
हैं । यज्ञ, तप, योग, दान, त्रत आदि साधनों के द्वारा भगवान का 
ज्ञोक मिल्लना सम्भव है; मगर उनके चरणा-कमलों में प्रीति प्राप्त 
करने के लिये निष्काम भक्ति ही एकमात्र साधन है । 
ओर सूरदास का यह सिद्धान्त कितना सत्य हे--भगवान के 
इन वचनों के द्वारा उसकी पुष्टि इस प्रकार होती है-- 
त्त साधयति मां योगोन सांख्यं धर्म उद्धव । 
न स्त्राध्यायस्तपस्त्यायों यथा भक्तिमेसोर्जिता ॥ 
भक्‍्त्याहमेकयाग्राह्म: श्रद्धयाउउत्सा प्रियःसताम | 
सक्ति-पुताति मन्निष्ठा श्रपाकानपि सम्भदात्‌ ।। 
धर्म:सत्यद्योपेतोी विद्या वा तपसान्विता। 
मड़क्त्यापेतमात्मानं॑ न सम्यक्‌ प्रपुनाति हि॥ 
कर्थ विना रोमहंप द्रबता चेतसा चिना। 
विना55नन्दाश्रुकल्या शुध्येद्‌ भकक्‍त्या विनाइषशयः 
( भाग० ११॥१४।२०।२१ ) 
वृद्धि को प्राप्त हुई मेरी भक्ति मुझको जितनी सरत्तता और 
जितने सहज-भाव से प्राप्त करा देती है-डउतनी सरलता से न तो 
योग, न ज्ञान, न॒ धर्म, न वेदों का स्वाध्याय, न तप और न दान 
ही करा सकता है. मैं भक्तों का प्रिय आत्मा हूँ । इसीलिये श्रद्धा से 
ओत-ओ्रोत ,भक्ति के द्वारा वे मुझे सुगमता से प्राप्त कर लेते हं। 
कुत्ते का मांस खाने वाला चाण्डाल भी मेरी भक्ति करने पर पवित्र 
हो जाता है । मनुष्यों में सत्य और दया से युक्त धर्स हो एवं तपस्या 


सूरदास और उनका साहित्य | ७ - 


से परिपूर्ण विद्या भी.; परन्तु मेरी भक्ति न ह--तो, इस प्रक.र का 
धर्म और ऐसी विद्या दोनों मिलकर भी मेरी भक्ति के त्रिना, उनके 
अन्तःकरण को शुद्ध नहीं कर सकते ! 

जान पड़ता [है, भक्त-शिरोमणि प्रह्माद की जीवन-दझथा को 
सूरदास ने अपने बचपन में ही सुना और इस भक्त-प्रतचर के इन 
शब्दों को ही अपनी भक्ति-भावना के सम्बन्ध में उन्होंने आदश 
स्वरूप माना - हे 

न दान॑ न तपो नेज्यां न शौच न ब्रतानि च। 
प्रीयतेइसलया भक्‍त्या हरिरनन्‍्यद चिडम्बनम ॥ 
मभाग० ( ७७७।४२ ) 

फिर, उन्होंने जो-कुछ भी रचा, जो-कुछ भी गाया--भगवद- 
भक्ति की महत्ता को प्रदर्शित करने के लिये ही ' यही कारण है. 
जो उनके समस्त पदों में प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष रूप में उन्तकी यही 
भावना दीख पड़ती है । 

इस प्रकार हम देखते हूँ, विनय के पदों में, सूरदास ने भगव द- 
जुग्रह के सिद्धान्त और भक्ति-योग की श्रेष्ठता को स्वीकार करते 
हुये, शरणागति-सिद्धान्त की छः विधियों तथा विनय-भक्ति की 
सात भूमिकाओं का समावेश कर, पूर्ण रूप से वेष्णब सम्प्रदाय के 
सिद्धान्त भाग का पालन किया हैं। अब हस उनके विनय के इन 
पदों में निहित भावों के प्रकार और उनकी पूर्णता पर विचार 
करेंगे | 

अनन्य-भक्ति-भाव समूचे सूर-साहित्य में पग-पग पर दृष्टिगोचर 
होता है । इसीलिये सूरदास की भक्ति अनन्य कोदि को भक्ति कहीं 
जाती है| अनन्य भाव की भक्ति का अथे दे--ड्स एक ही म्प्नु में 
अपनी समस्त वासनाओं, समस्त इच्छाओं और समस्त आवश्य- * 
कताओं को केन्द्रीभूत कर देना। फिर, भक्त का मन जहाँ भी 
जाये वहीं वह अपने भगवान के उसी स्वरूप में ज्ञीन हो जाये, 
जिस स्वरूप के लिये वह अपनी आसक्ति की अवस्था में पागल 


रु 


] 
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ओर मतवाला है । और उपासक की यही अनन्यता उसकी शक्ति 
हैं; मगर वह अपनी इस शक्ति की ओर से भी वेखबर है| वह 
अनन्य प्रेमी तो अपने प्रभु के उस एक स्वरूप के अतिरिक्त अन्य कुछ 
भी और किसी को भीछनहीं जानता । 
ओर सूरदास: के विनय के इन पदों में अनन्य भक्ति का यह 
भाव स्पष्ट ल्क्षित होता है ।.देखिये-- 
सेरों मन अनत कहाँ सुख पावे | 
जेसें डड़ि जहाज कौ पच्छी, फिरि जहाज पर आचे | 
कसल-नेन को छाँड़ि महातम, और देव कौ ध्यानें। 
परम गंग को छॉड़ि पियासों, दुरमति क्ूप खनावे। 
जिहि मधुकर अबुज-रस चाख्यो, क्‍यों करील-फन भाचे । 
सूरदास-प्रभु कामधेनु तजि, छेरी कोन दुहावे ॥१६८॥ 
-ए यरसागर! ( पहिल। खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
अथवा 
तुम्हारी भक्ति हमारे प्रान । 
छूट गऐ केसे जन जीवत, ज्यों पानी बिन्ठु पान। 
जेसें मन नाद-रसेसारँग, वधत वधिक बिन वाल | 
ज्यों चिवत ससि ओर चकोरी, देखत ही सुख मान | 
जेसें कमल होत अति प्रफुलित, देखत दुरसन भान | 
सूरदास-प्रशु-हरि-गुन मीठे, नित प्रति सुनियत कान ॥१६६।॥ 
-सूरसागर” ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
इसीलिये सूरदास की भक्ति अनन्य कोटि की भक्ति कहो 
जातो है । जान पड़ता है, अपनी अनन्य प्रकार की भक्ति-भावना 
के कारण ही वह अपने इन पदों में भावों को स्पष्ट अभिव्यक्ति कर 
सकने में पूर्ण सफल हुये हैं । 
<_ आत्म निवेदन या आत्मसमपेण का भाव नवधा-भक्ति के अन्त- 
गत हैं । मगर भगवद्गीता में इसकी सत्ता को स्वतन्त्र रूप में सी, 
स्वीकार किया है! वह 'सर्वधर्मान परित्यज्य सामेक॑ शरण ब्रज! 
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नामक स्कोक--सव सिद्धान्त-सार-रूप #छांक के. तास*से' प्रसिद्ध है । 
यह भाव भक्त की गहरी आस्था का चौंपक हे। सूरदास ने भी 
वितय-भक्ति के पदों से इसे अम्गरुख रूप से व्यक्त किया है। देखिये, 
जो हम भत्ते बुरे तो तेरे ९ 
तुन्हें हमारी ज्ञाज-बड़ाई विनती सखुनि प्रम्णु सेरे। 
सब ठजि तुस सरनागत आयो, दृढ़ करि चरन गहेरे | 
तुम प्रताप-चल चदत न काहूँ, निडर भय घर-चेरे। 
ओर देव सब रंक-भिखारी, त्यागे बहुत अनेरे। 
सूरदास प्रभु तुम्हरी कृपा ते, पाए सुख जु घनेरे ॥१७०॥ 
सूरसागर! ( पद्धिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 
उपयु क्त पद में सूरदास की अनन्य श्रद्धा स्पष्ट लक्षित होती है ) 
वास्तव में, सूरदास की आत्मसमपंण की यह भावना इतनी प्रवत्न 
ओर पुष्ट हे कि उसके दशेन हमें अनायास ही हो जाते 
सूरसाग र? के अथस स्कन्ध का पहला पद--चरन कमल बन्दों 
हरिराइ ! मकुलाचरण के रूप में सगवान्‌ की भक्त-बत्सलता और 
उनकी मुक्ति-दात्री शक्ति का परिचायक हें। उसकी कृपा से पंगु 
गिरि को साँच सकता दे, अन्धे मनुष्य को सच-कुछ दिखल्ाई दे 
सकता है, वहिरा सुन सकता है, गूंगा बोल सकता है और रंक 
राजा चन सकता दे--वह अभु करुणामय हे--सूरदास उसके कमल 
रूपी चरणों की बार-बार वन्दना करते हैं । 
आर उन्होंने की भी है | इष्टदेव की भक्त-बत्सलता सूचक अनेक 
पद इस स्कन्ध में इृष्टिगोंचर होते ढूं। असद्भवश इस सम्बन्ध में 
उन्होंने अनेक उदाहरण भी दिए हैं; जिनसे इस सत्य की सहज ही 
में पुष्टि हो जाती है कि वह भगवाल करुणामय है, वह भकक्‍त- 
वत्सल है | 
वास्तव में, अपने इन पढ़ों मे सूरदास ने इृष्टदेव श्रीकृष्ण के 


ऊपालु रूप में विश्वास कर अपने निम्नलिखित सिद्धान्त भाव की 
पुष्टिकी है-- 
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'यदि हम दृढ़ भक्ति के साथ भगवान श्रीकृष्ण के चरण-कमलों 
सें अपनी आशभ्रयहीन आत्मा को डालदें तो क्‍या वह -करुणामय प्रभु 
हमारा उद्धार नहीं करेगा ९ 

ओर सूरदास ने भ्रगु, विभीषण, उम्रसेन, प्रह्माद आदि अनेक 
भक्तों के नाम गिनाकर उपयु कत अपने सिद्धान्त-भाव के प्रश्न- 
चिह् के स्थान पर विराम का चिह् लगा दिया है। उदाहरण के 
लिए देखिये-- 

सरतन गए को को न उवारथों । 
जब जब भोर परी सन्तनि को , चक्र सुद्रसन तहाँ सँभारथों | 
भयौ प्रसाद जु अवरीप कौ, दुरबासा कौ क्रोध निवारथों | 
ग्वालनि हेत धरथों गोवधेन, प्रकट इन्द्र कौ गये प्रह्मार्थों। 
कृपा करी प्रहल्लाद भक्‍त पर, खस्भ फारि हिरनाकुस मारथौ | 
नरहूरि रूप धरथों करुनाकर, छिनक साहिँ उर नखनि विदारयौ । 
ग्राह्‌ अ्सत गज को जल बूड़त, नास लेत बाकों दुख दारयौं। 
सूर स्थाम विनु और करे को, रंग-भूसि में कंस पछारयों ॥१७॥ 
--सूरसागर! ( यहिला खण्ड ) का० ना» प्र० सभा | 
अथवा 
| अजु न के श्रति भगवान्‌ के वचन ] 
हम भक्तनि के, भक्त हमारे । 
सुनि अजु न परतिज्ञा मेरी, यह त्रत दरत न दारे। 
भक्तनि काज लाज जिय धरि के, पाइ पियादे पाऊँ | 
जहँ-जहँ भीर परे भक्तनि को, तहँ-तहँ जाइ छुड़ाऊँ | 
जो भक्तनि सौ बेर करत है, सो वेरी निज मेरौ। 
देखि विचारि भक्त-हित्त-कारन, हॉकत हों रथ तेरौ । 
जीते जीति भक्त अपने के, हारे हारि विचारों | 
सूरदास सुनि भक्त-विरोधी, चक्र सुदरसन जाएं ॥रज्श। 
“7 सरसागर! ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा । 
परम भक्त अजुन के प्रति करुणामय सगवान के ये वचन 
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अपने सक्त्त के प्रति उनके कृपालु स्वभाव के द्योतक हैं। साथ हँ 
इप्देव के प्रति सूरदास के विश्वास की हृढ़ता के परिचायक भी | 
मानो, इन शब्दों के रूप में सूरदास ने अपने विश्वास-कथन पर 
भगवान्‌ के हस्ताक्षर की मोहर लगादी हे 
बेराग्य को भक्ति का प्रधान लक्षण साना गया है | अपने इन पढ़ों 
में सूरदासने भी वेराग्य-भाव की श्रेप्ठता को स्वीकार कर भंगवान 
के अतिरिक्त अन्य किसी वस्तु अथवा विपय में प्रवृत्ति का न होना 
परमावश्यक वतलाया है । इस सम्बन्ध में वह कहते हे--संसार 
असार ह। मनुष्य फो उसके आकपण में नहीं फेंसना चाहिये-- 
क्योंकि जीव को मनुष्य की यानि वहुत कठिनाई से प्राप्त होती हू । 
अगर सनुष्य-जन्म को भी विपय-बासनाओं और काम, क्रोध, सद्‌, 
लोभ, मोह के आश्रित रहकर ही समाप्त कर दिया--तो, उस जीच 
का स्ेस्त खो गया | इसीलिए वह सब तज' ओर हरि भज' की 
वात वार-वार कहते हूं--क्योंकि मनुष्य-जीवन का एक-सात्र पर्स 
हरि की भक्ति ही है । 
और भगवान की इस भक्ति अथवा श्रेम को केवल वे ही जन 
प्राप्त कर सकते हैं, जो राग ओर आसक्ति की भावना से विरक्त हो 
गये हूं । जिन्होंने अपनी वहिंसुख इृत्तियों को लौकिक पदार्थां की 
ओर से हटाकर अपने इएदेव के स्वरूप में लीन कर ,दिया है. 
क्योंकि इस प्रकार ब्रत्तियाँ अन्तमु ख होकर संयम के द्वारा अपने 
कारण में ल्य हो जाती &ं और जीव अपने कारण-रूप परमात्मा 
'काग्राप्त कर लेता है 
फिर, ऐसे उस भक्त में देवी ऐरवर्य का उदय होता है। और 
ऐस उस “हरि के जन की ठकुराई? को देखकर बड़े-बड़े राजा-महा 
राजा, ऋषि, मुनि. सुर और नर लब्जित होते हैँ | समस्त सिद्धियाँ 
उसके पोछे-पीोछे फिरा करती हैं। मगर वह इन सबकी विल्छुल 
भी चिन्ता नहीं करता-कक्‍्योंकि बह स्वभाव से ही विरक्त है । फिर 
तो वेराग्यपूण भक्ति द्वी उसका सवरव हैं और वह अपनी सम्पूर्ण 
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वृत्तियों के साथ अपने इप्टदेव के स्वरूप में ही ल्लीत रहता ढे । 
इसीलिये सूरदास ने विनय-भक्ति के पदों में अपने वैराग्य-भाव 
को बार-बार गाया है.। वास्तव में, वह स्वभावतः ही विरक्त थे । 
उन्‍होंने तो वेराग्य के मम को अपने वाल्यकाल में द्वी भली प्रकार से 
समभझ लिया था--इसीलिये वह अपनी अल्पायु में ही विरक्‍त 
होकर घर से निकल गये थे । और उनका यही भाव, भक्ति का 
प्रधान लक्षण-बेराग्य, इन पदों में स्थान-स्थान[पर दीख पड़ता है-- 
हे प्रोतम जानि लेहु मन माही । ः 
अपने सुख को सब जग बाँध्यो, कोड काहू को नाही । 
सुख से आइ सबे मिल वेठत, रहत चहूँ दिसि घेरे। 
विपति परी तब सच सेंग छॉँड़े, कोड न आबत नेरे। 
घर को मनारि बहुत हित जासो , रहति सदा सँग लागी। 
जा छन हंस तजी यह काया, प्रेत श्रेत कहि भागी। 
था विधि की «यौपार बनन्‍्यों जग, तासों नह ल्गायौं। 
सूरदास भसगवंत-भजन चिनु, नाहक जनम गँवायों ॥७६॥ 
--स्रिसागर? ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
अथवा 
हरि के जन की अति ठकुराई। 
महाराज, रिपिराज, राजमुनि, देखत रहे त्वजाई | 
निरभय देह, राज-गढ़ ताकों, लोक मनन-उतसाहु । 
काम, क्रोध, मद, लोभ, मोह, ये सए चोर ते साहु । 
दृढ़ विस्वास कियो सिंहासन, तापर बेठे भूप। 
हरि-जस विमल छत्र सिर ऊपर,[राजत परम अनूप । 
हरि-पद्‌-पंकज पियो प्रेम-रस, ताही के रंग रातो । 
मंत्री ज्ञान न ओसर पावे; कहत वात सकुचातो । 
अर्थ-कास दोड रहे दुवारें , धर्म-मोक्ष सिर नावे। 
बुद्धिविवेक विचित्र पौरिया, समय न कवहूँ पावे । 
अष्ट सहा-सिधि दारे  ठाढ़ी , कर जोरे, उर लीन्हे । 


व्रददास शोर उनका साहित्य मे 


छरीदार वेराग-विनोदी, क्रिरकि वाहिरें कीन्हे । 
माया,काल,ककू नहिं व्यापे, यह रस-रीति जो जाने । 
सूरदास यह सकल समम्नी, अम्ु-प्रताप पहिचानें ॥४०॥ 
--चवरसागर? ( पहिला खण्ड ) का० ना» प्र० सभा | 
हरि के भक्तों की प्रशंसा में गाये हुए उपयु कत पद में, वास्तथ 
में, भक्ति-सम्बन्धी विचारों का पूरे समावेश हुआ है। जिस नर 
के शीश पर 'हरि-यश का विसल छत्र' हो, वह्‌ नर परम अनूप तो 
होगा ही । उसे फिर माया या काल की कालिसा किस प्रकार छू 
सकती है । प्रभु का प्रताप ऐसा ही है । 
इस प्रकार अनन्य भक्ति, आत्म-समपंण तथा वेराग्य-भाव के 
साय-प्ाथ सूरदास ने अपने इन पढ़ों में उपालम्भ, साम्रह निवे- 
दन और उद्बोवन के साव भी व्यक्त किये हैं | और अथस तीन 
भावों के समान थे भात्र भी स्पष्ट और पुष्ठ हैं । वास्तव में, कवि के 
देदय की टीस उसकी कविता में जीवन की ज्योति जगाती है । 
जीवत से परिपूर्ण बहू कविता फिर सर्वौज्ञपूर्ण वचन जाती है । और 
क्योंकि, इन पदों में, सूरदास के सन की वास्तविक अनुभूति व्यक्त 
हुई है, इसलिए उसका स्चोद्भपूर्ण चल जाना स्वभाविक ही है । 
यहाँ पर उपालम्भ को उलाहना कहना उचित और युक्ति- 
संगत जान पड़ता दे ! बोलचाज्न की भाषा में उल्लाहना ठीक उसी 
अथ और भाव में प्रयुक्त होता है, जिस भाव को व्यक्त करने के 
लिए हमें उपालम्भ के साथ मधुर शब्द जोड़ना पड़ेगा--तभी हम 
सूरदास के मन की वात कह सकेंगे। उल्लाहता, उपात्तम्भ करने 
वाले के मन का ऐसा भाव है, जिससें उसके मन की मिठास घुल्ी- 
मिली रहती द--शरीर सें आत्मा के समान ! शरीर की भांति उल्ला- 
हना नश्वर है और आत्मा की तरह मन की सिठास अमर । यही 
कारण है जो सूरदास की कविता मन की मिठास बनकर अमर 
हो गई है । ह 
उपाल्म्भ में शे्ञी की विशेषता का होना परम , आवश्यक है--- 
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साथ ही उचित और उपयुक्त शब्दों का चयन भी | चात कुछ इस 
ढँग में कही जाय-जो, सुनने वाले के मन सें गुदगुदी उत्पन्न करदे | 
साथही शब्द ऐसे हों, जो उचित और उपयुक्त तो हों हीं, मगर जो 
वास्तविक सौन्दर्य को व्यक्त करने सें पूर्ण समथे भी होॉं। वास्त 

में, उपालम्भ-कती ऐसे अवसर पर, प्रिय के प्रियदर्शी रूप का 
अपनी ढाल वनाकर, इस कार्य को साथता ढू। सूरदास के उपा- 
लम्भ को देखिये-- 


कहावत ऐसे त्यागी दानि। 
चारि पदारथ दिए सुदासहि अरू गुरु के सुत आनि । 
रांवन के दस मस्तक छेदे, सर गहि सारँग-पानि। 
लंका दई विसीपन जनकों, पूरवली पहिचाति। 
विप्र सुदामा कियो अजाची, प्रीति पुरातत जानि | 
सूरदास सो कहा निहोरो, नेननि हूँ की हामि ॥९३५॥ 
-“ सुस्सागर! ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० समा | 
मानो, भगवान को भक्‍त-वत्सलता को ढाल वनाकर उन्होंने 
अपने मन को सिठास भरी वात कह ही दी--ओऔर भगवान का 
सन भी उनके सन की सिठास में पगकर रह गया। 


साऊह निवेदन के भावको दिनती से परिपूर्ण हुठ कह सकतेहें | 
उपासक के इस भावसें उसकी सासथ की छाप स्पष्ट लक्षित होती हे 
मगर उसकी सामथ उपास्य की कृपापर आधारित हैे-उसके सन की 
यह कमजोरी छिपाये से भी नहीं छिपती । लेकिन वह सत्याग्रही 
है-इसलिये अपनी इस कमजोरी की वह कुछ चिंता नहीं करता। 
बह अपने लद्बय को]जरूर प्राप्त करेगा--य डी प्रतिज्ञा है-- 
ओर वह अपनी प्रतिज्ञा के प्रति निष्ठाबान है, वह अपने बचनों पर 
ढृ है, इस वात को भी वह भल्नी प्रकाररसे जानता है। इसीलिये 


उपासक के इस भाव-कथन को साग्रह निवेदन की संज्ञा दी 
जाती हे 


पूरदास और उनका साहित्य प्प, 


पन्नी भक्ति देहु भगवान । 

कोटि लालच जो दिखावहु, नाहिनें रूचि आन | 

जा दिता ते जनम पायो, यहे मेरी रोति। 

विपय त्रिप हूठि खात, नाही डरत करत अनीति । 

जरत ज्वाला, गिरत गिरि ते, स्वकर काटत सीस | 

देखि साहस सकुच मानत, राखि सकत न ईस। 

कामना करि कोटि कबहूँ किए चहुत एसु-बात | 

सिह-सावक ज्यों. तज ग्रह, इन्द्र आदि डरात। 

नरक कूपनि जाइजमपुर परयों वार अनेक । 

थके किकर-जूबथ जसके, दरत ठारे न नेक । 

महा साचल, सारिवे की सकुच नाहि न सोहि। 

किए प्रन हों परथों द्वारे_ लाज प्रन की तोहि। 

नाहिं काँचों कृपा-निधि हों, करो कहा रिसाइ। 

सूर तबहेँ न द्वार छोड़े, डारियों कढ़िराई ॥ १० 
सूरसतागर! पहिला खंड) का० ना० प्र० सभा। 

उपाल्म्ध में प्रिय के प्रियदर्शी रूप की प्रशंसा के पुत्त चाँधे जाते 
हैं; मगर साम्रह निवेदन में प्रिय के सम्मुख अपनी कमजोरियों की 
एक पूरी प्री पेश की जाती हैं। उपालम्भ में भी साँग है और 
साग्रह निवेदन में सी ) मगर उपालन्भ में जहाँ कत्तो का सहज- 
भाव अपना खझूप सँवारे हैं , वहाँ साम्रह निवेदन में उसके सहज 
आर सामथंवान स्वभाव के दशन होते है । इसीलिए उपालस्भ में 
पासक अपनी साँग को बड़े ही सहज भाव से अपने कथन के अंत 
से कह-भर देता है ; सगर साम्रह निवेदन में चह उसे स्पस्ट रूप से 
ठोस शब्दों में रखता ग़ है । फिर अपने चरित्र की कमियों की ओर 
संकेत करता है--ओऔर तव फिर अपनी साँग को दोहराता है, साथ 
आज्रह करता दे-समेरी साँग को पूरी करो, तुम कृपा के निधि 
है। । थोर तभी उसका मस्तिष्क उससे कहता हे--नहीं करी तो-तू 
क्या करेगा १ और उस ससय अपने मस्तिष्क की वात सुनकर उसे 
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ऐसा जान पड़ता है--मानो, यह प्रश्न उससे उसका उपास्य कर 
रहा है--साथ ही वह यह भी कह रहा दे-तुके रिस कर में यहाँ 
भगा दूँगा । और इसके उत्तर में वह हृढ़ता के साथ अपने डपास्य 
से कहता है--सूर तवहुं न द्वार छाँड़ो , डारिहों कढ़िराई ।? सेरी 
माँग पूरी करनी ही होगी। जब तक मेरी माँग पूरी नहीं होगी-में 
तेरा द्वार नहीं छोड़ सकता । यह मेरा आग्रह है--क्योंकि तू क्ृपा- 
निधि है । 
उद्बोधन का भाव भी इन पदों में हृष्टिगोचर होता दे | उद्‌- 
बोधन का अथे है--जगाना अथवा सचेत करना। अम का निरा- 
' करण कर, अपने अथवा पराये मन को, सत्यपथ की ओर अग्रसर 
करना । इस भाव सें बुद्धि अथवा ज्ञान-पक्ष अधिक प्रवल्न रहता है, 
हृद्य-पक्ष कम | इसीलिए इस भाव की सूचक पंक्तियोंमें सत्य निखर 
कर उभरता है। देखिए-- 
हि अस जनम वारंवार। 

पुरवलौ धों पुन्य प्रगटयो, लश्ौ नर-अवतार | 

घटेपल-पल, चढ़े छिन-छिन, जात लागिन चार | 

धरनि पत्तागिरि परे ते फिर न ल्ागै डार | 

भय-डद्धि जमलोक दरसे, निपटही ऑधियार । 

सूर हरि को भजन करि-करि उतरि पल्ले-पार | ८८ ॥| 

-- सूरसागर? ( पहिला खंड ) का० ना० प्र० सभा । 
सगवदलुप्रह का सिद्धान्त सूरदास का लक्ष्य है तथा शरणागति 

की छः विधियों और विनय की सात भूमिकाओं से ओत-प्रोत उनका 
भक्तियोग उस लक्त्य-प्राप्ति का साधन ! और अनन्य भक्ति, आत्म- 
समपेण, वैराग्य, उपाल्नस्भ, साग्रह निवेदन और उद्बोधन के भावों 
की सहायता से वह उस साधन-पथ पर आगे बढ़े हैँ। इसीलिए 
उनका बढ़ना सेद्धान्तिक रूप से शुद्ध और युक्ति-सद्भत और भावना 
फे क्षेत्र में अद्वितीय है । वास्तव में अपने लक्ष्य की ओर बढ़ते हुए 


५ 


उन्होंने अपने पथ की प्रत्येक वस्तु को गहरी-अनुभूति और इस ज्ेन्न 


सूरदास और उनका साहित्य पछ 


| 


के आचार्यों की दृष्टि से देखने का सफन्न प्रयत्न किया है--इसीलिए 
विनय के पदों में उनकी सगवद्विषयक रैरति स्पष्ट ओर सभी दृष्टि 
कोणों से पुष्ट हैं। उसमेंशकुछ भी छूटने नहीं पाया दे । 

भक्ति नो प्रकार कीऑमसानो[जाती हैं, जिसे नवधा भक्ति के नाम 
से पुकारते हैं-- 

श्रवशु कीतेन विष्णोः स्मरणं पादसेवनम्‌ । 
अचेन॑ बन्दनं दास्यं -सख्यमात्मनिवेद्नम्‌ ॥| 
( भाग० ७ | ५। २३ ) 

(१) श्रवण, (२) कीतेन, (३) स्मरण (४) चरण-सेवन (५) अचेन, 
(६) बन्दत (७) दास्य (८) सख्य तथा (६) आत्मनिवेद्न । 

श्रीमदभागवत के अनुसार भक्ति के ये ही नो प्रकार हैं । भक्ति 
के इन प्रकार-भेदों की हष्टि से अगर हम सूरदास की भक्ति को 
देखें तो कह सकते हँ--सूरदास को भ्रक्ति दास्य और सख्य भाव 
की है । उनकी भक्ति का एक तीसरा स्वरूप वात्सल्य है, जो भक्ति 
के इन नौ प्रकारों से सबंथा भिन्न उनका अपना है। वैसे नारद-भक्ति 
सूत्र में वात्सल्य नामक भक्ति की ओर संकेत अवश्य किया गया है, 
मगर भक्ति के इस-प्रकार भेद को मान्यता सर्वश्रथम सूरदास ने ही 
दी | ओर वात्सल्य-प्रधान जो कुछ भी रचना उन्होंने की वह साहि 
त्यिक इृष्टि से भी विश्व-साहित्य में वेज्ञोड़ है। 

सगवत-प्रेम को शप्त करने के लिए की जाने वाली सेवा का 
नासहि--भक्ति ! भक्ति में दो विभाग दढँ--एक प्रकृति का और दूसरा 
प्रत्यय का | इसमें (भज' प्रकृति है और 'ति' प्रत्यय है। 'भज' का 
अथे दै-सेवा अथवा परिचयो रूप क्रिया । 'ति! का अथे है--भाव ! 
ओर इसी भाव शब्द सें भगवत-प्रेम निहित है-इसीलिए इस सेवा 
अछाथवा परिचयोरूप क्रिया-सात्र को संयुक्त कर भक्ति के नाम से 
पुकारा जाता है | यहीकारण है जो फत्त नौ क्रियायें सी नवधा भक्ति 
के नाम से सस्चोधित की जाती हैं क्योंकि उनका कारण भी भसग- 
वत-प्रम॒ प्राप्त करना ही है । 


प््प सूरदास की भक्ति-भावना 


वास्तव में, सगवत-प्रेम का यह साधन रूप भक्ति-सार्ये संक्षेप में 
नौ प्रकार का ही साना गया है; लेकिन इसके विस्तार पर ध्यान दें 
तो यह अनन्त प्रकार का इृष्टिगोचर होता है । सूरदास ने भी इसमें 
कई प्रकार जोड़े हैं-जेंसे, वात्सल्य, दाम्पत्य, सगुण-रहस्यात्मक 
आदि ! 

इसलिए सूरदास की दास्य भक्ति को समझ लेनेके पश्चात्‌ उनकी 
सख्य भाव की सक्ति को समभने से पूर्व भक्ति के उक्त नी प्रकार* 
सेदोंके सम्बन्ध सूक्ष्म रूपसे जान लेता प्रसज्ञानुकूल जानपड़ता हे । 

इस नवधा भव्ति का साक्षात्‌ फल्न है, श्रेम-ओऔर मुख्य फल 
है, सगवत्प्राप्ति ! साक्ञात फल अथवा प्रेम प्राप्त कर लेने के पश्चात्‌ 
भी यह नवधा भक्ति अपने स्वाभाविक रूप में वरावर चलती रहती 
है-क्योंकि इसका परम फल्ष प्राप्त करना अभी शेप रहता है--इस 
लिए फिर वह प्रेम-लक्षणा भक्ति के नाम से पुकारी जाती है । प्रेम- 
लक्षणा भक्तिके पश्चात फिर रागातुगा भक्ति का जन्म होता है-ओर 
भगवस्प्राप्ति इसी रागानुगा भक्ति के द्वारा होती है। इसे हस दूसरे 
शब्दों सें मधुर भावकी सक्ति कह सकते हैं । भागवतकार ने श्रीमद्‌ 
भागवत में इसी मधुर-भाव कीं भक्ति को प्रस्फुटित करने को कोशल 
प्रदर्शित किया है | सक्ति के इस रूप में भक्त भगवान के वीच कांत- 
कांता जैसा सम्बन्ध हो जाता है | इसीलिए चेतन्य महाप्रसु विद्या- 
पति के घोर शज्जारी कहे जाने वाले पदों को भी गाते-गाते आत्म- 
विभोर हो जाया करते थे । तिद्यापति के पश्चात्‌ सूरदास ने इस 
मधुर-भाव की भक्ति का इतना विस्तृत ओर ऐसा अनोखा वर्णन 
किया है कि अनेक आधुनिक समाल्लोचक उन पर विलज्लासिता से 
परिपूर्ण खड्डगर-प्रियता का दोपारोपण करने से गौरव का अनुसत्र 
करने लगे हैं; मगर उनसे हमारा निवेदन है कि पहिले वे सक्ति 
के से को समझने का प्रयत्न करें-और तव सूरदास पर यह दोप 
लगाने का साहस ! अन्यथा इस अकार तो वे छापने सीमित झ्ानका 
ढिढोरा स्त्रयं पीठते हैं । 


सूरदात और उनका साहित्य घ्६ 


ऊपर हम कह आए ह--संक्षेप में भक्ति नौ प्रकार की ही|मानी 
जाती है। 

प्रथम भक्ति श्रवण है । सीघे-सादे शब्दों में जिसका अथ हैं, 
सुतना ! इश्देव के शुण-चर्णोन को ध्यानपूर्वक सुनना । वास्तव में 
अ्रवण-सक्ति सर्वश्रथस अपेक्षित हे-क्योंकि इप्देव के गुणों का चर्णल 
न सुनने से उसके स्वरूप ओर माहात्म्य का ज्ञान नहीं हो सकता | 
फिर ज्ञान हुए वित्ा स्नेह ही क्‍यों कर और किस प्रकार हो सकता 
है और जव स्नेहही उत्पन्न नहीं हुआतो भगवदानन्द का आविभौव 
भी नहीं हो सकता--फिर, सायुज्य ही किस प्रकार प्राप्त हो 
सकता हे और फिर मोक्ष किस प्रकार ! इसलिए श्रवण भक्ति सबे- 
प्रथम अपेत्तित है 

दूसरी कीतेन भक्ति है | श्रवण के द्वारा ग्राप्त होने वाले इप्टदेव 
के स्वेस्त्ररूप, सवेगुण और सववे लीलाओं के वर्णन का कथन ही 
कीतेन भक्ति के नाम से सम्बोधित किया जाता है।यह कथन 
पदयात्मक अथवा गयात्मक इस प्रकार भाषा के किसी भी रूप में 
हो सकता है | भक्ति के इस प्रकार की क्रिया के द्वारा भक्त की 
एकाग्र-चित्त होने की शक्ति का क्रमशः विकास होता रहता हैं । 
साथ ही दूपित वाद्य प्रद्रत्तियों का श्रभाव उस पर से न्यूनाधिक रूप 
में कम होने लगता हे | 

स्मरण सक्ति तीसरी हे। इप्टदेव के पूर्वोक्त सभी गुणों का 
श्रद्धापूत्रेंक चिन्तन करने का नास स्मरण-भक्ति है। कीर्तन सें ध्वनि 
ओठों के बाहर निकल् भक्त को दूपित वाह् प्रवृत्तियों से रक्ता करती 
हूँ; मगर स्मरण में वह ध्यक्ति भक्त के रोम-रोम में गूजकर उसके 
सन और मस्तिष्क को शुद्ध कर डालती है । 

ओर इस प्रकार दोनों ओर से शुद्ध हुआ भावी भक्त भगवान 
से स्नेह करने का अधिकारी वन जाता है। क्योंकि श्रवण, कीर्तन 
ओर स्मरण ये तीनों भक्ति स्नेहके पूर्व होती हैं, इसलिए इन्हें साथन 
रूपा भक्ति के नाम से भी पुकारा जाता है । 


प््प सूरदास को भक्ति-भावना 


वास्तव में, सगवत-प्रेम का यह सावन रूप भक्ति-सार संक्षेप में 
नौ प्रकार का ही माना गया है; लेकिन इसके विस्तार पर ध्यान दें 
तो यह अनन्त प्रकार का दृष्टिगोचर होता है । सूरदास ने भी इसमें 
कई प्रकार जोड़े हैं--जेंसे, वात्सल्य, दाम्पत्य, सगुशु-रहस्यात्मक 
आदि ! 

इसलिए सूरदास की दास्य भक्ति को समझ लेनेके पश्चात्‌ उनकी 
सख्य भाव की सक्ति को समभने से पूर्व भक्तति के उक्त नौ प्रकार- 
भेदोंके सम्बन्धमें सूक््म रूपसे जान लेना प्रसज्ञनुकूल जानपड़ता है । 

इस नतवधा भक्ति का साक्षात्‌ फल्न है, प्रेम-ओऔर मुख्य फल 
है, भगवत्पराप्ति ! साज्षात फल अथवा प्रेम प्राप्त कर लेने के पश्चात्‌ 
भी यह तत्रधा भक्ति अपने स्वाभाविक रूप में वरावर चलती रहती 
है-क्योंकि इसका परम फल्ल प्राप्त करना असी शेप रहता है--इस 
लिए फिर बह प्रेम-लक्षणा भक्ति के नाम से पुकारी जाती है । प्रेम- 
लक्षणा भक्तिके पश्चात फिर रागाहुगा भक्ति का जन्म होता है-और 
भगवशद्माप्ति इसी रागानुगा भक्ति के द्वारा होती है। इसे हम दूसरे 
शब्दों सें मधुर भावकी सक्ति कह सकते हैं | भागवतकार ने श्रीमद 
भागवत में इसी मधुर-भाव कीं भक्ति को प्रस्फुटित करने को कौशल 
प्रदर्शित किया है | सक्ति के इस रूप में भक्त भगवान के वीच कांत- 
कांता जेसा सम्बन्ध हो जाता है | इसीलिए चैतन्य सहाप्रसु विद्या- 
पति के घोर शज्ञारी कहे जाने वाले पदों को भी गातैे-गाते आत्म- 
विभोर हो जाया फरते थे । विद्यापति के पश्चात्‌ सूरदास ने इस 
सधुर-भाव की भक्ति का इतना विरतृत और ऐसा अनोखा बर्णन 
किया है कि अनेक आधुनिक समालोचक उन पर विज्ञासिता से 
परिपूर्ण श्र प्रियता का दोपारोपण करने से गौरव का अनुभव 
करने लगे हैं; मगर उनसे हसारा निवेद्स ढे कि पहिले वे सक्तति 
के यर्मे को समझने का पयन्न करें-और तव सूरदास पर यह दोप 
लगाने का साहस ! अन्यथा इस अकार तो वे ऋपने सीमित प्ञानका 
ढिंढोरा स्त्रय॑ पीठते हैं । 


स्रदात और उनका साहित्य भ्६ 


ऊपर हम कह आए है--संक्षेप में भक्ति नौ प्रकार की ही|मानी 
जाती है । 

प्रथम भक्ति श्रवण है । सीधे-सादे शब्दों में जिसका अथोे है, 
सुनना ! इध्टदेव के गुण-बरणेन को ध्यानपूवेक सुनना । वास्तव में 
श्रवशु-सक्ति सर्वप्रथम अपेक्षित है-क्योंकि इप्ददेव के गुणों का व्णेन 
न सुनने से उसके स्वरूप ओर माहात्म्य का ज्ञान नहीं हो सकता | 
फिर ज्ञान हुए बिना स्नेह ही क्‍यों कर और किस प्रकार हो सकता 
है और जब स्नेहही उत्पन्न नहीं हुआतो भगवदानन्द का आविभाव 
भी नहीं हो सकता--फिर, सायुज्य ही किस प्रकार प्राप्त हो 
सकता है और फिर मोक्ष किस प्रकार ! इसलिए श्रवण भक्ति सबे- 
प्रथम अपेक्षित है ! 

दूसरी कीतेन भक्ति है| श्रवण के द्वारा प्राप्त होने वाले इप्टदेव 
के स्स्त्ररूप, सर्वेगुण और सब लीलाओं के वर्णन का कथन ही 
कीतेन भक्ति के नाम से सम्बोधित किया जाता है।यह कथन 
पद्मात्मक अथवा गद्यात्मक इस प्रकार भाषा के किसी भी रूप में 
हो सकता है | भक्ति के इस प्रकार की क्रिया के द्वारा भक्त की 
एकाग्र-चित्त होने की शक्ति का क्रमशः विकास होता रहता हैं । 
साथ ही दूपित वाह्ष प्रद्मत्तियों का प्रभाव उस पर से न्यूनाधिक रूप 
सें कम होने लगता है | 


स्मरण भक्ति तीसरी है। इश्टदेव के पूर्वोक्त सभी गुणों का 
श्रद्धापूत्रक चिन्तन करने का नाम स्मरण-भक्ति है। कीतन से ध्वनि 
ओठों के वाहर निकल्ल भक्त की दूषित वाद्य प्रचृत्तियों से रक्षा करती 
; मगर स्मरण में वह ध्वनि भक्त के रोम-रोम में गूजकर उसके 
मन ओर सस्तिष्क को शुद्ध कर डालती दे । 
ओर इस प्रकार दोनों ओर से शुद्ध हुआ भावी भक्त भगवान 
से स्तेह करने का अधिकारी वन जाता है। क्योंकि श्रवण, कोर्तन 
ओर स्मरण थे तीनों भक्ति स्नेहके पूतर होती हैँ, इसलिए इन्हें साधन 
रूपा भक्ति के नाम से सी पुकारा जाता है । 


६० सूरदास फी भक्ति-भावना 


चौथी भक्ति पाद-सेवन है | भक्त की रुचि पाद-सेवन सक्ति की 
शक्ति है, जिसकी सहायता से वह इस ओर अग्रसर होता है; भक्त 
की श्रद्धा को अगर हम ग्रेम का वीज कहें तो उसकी रुचि को प्रेम 
का अंकर कह सकते हैं| इसका अथे है, श्रद्धा ही कुछ परिस्क्त रूप 
में रुचि वन जाती है । और तव भक्त सगवात की सूर्ति को साक्षात्‌ 
परब्रह्म पूर्ण पुरुषोत्तम समझ उनकी सम्पूर्ण परिचयों रुचि-पूर्वक 
अपने हाथों से करता है--ओऔर यही परिचयो सिद्धान्त रूपमें पाद- 
सेवन भक्ति कही जाती है । 
- पाँचवीं भक्ति अचेन है । अचेन का ही दूसरा नाम पूजा है । 
करीति से कुछ भिन्न तथा माहात्म्य की दृष्टि से किए जाने वाले 
उपचार जेसे-पञ्ञामृतरतान, अन्नकूट भोग आदि ही अचेन या 
पूजा के नाम से सनन्‍्वोधित किये जाते हैं। इस क्रिया-भक्ति में भक्त 
की रुचि कुछ अधिक परिष्कृत ओर वृद्धि को प्राप्त हुई ज्ञात होती है। 
दून छठी भक्ति है । यह स्पष्ट रूप में भक्त के विनीत भाव 
की द्योतक है | भक्त अपनी दीनता प्रकट कर जब अश्रद्धापूवेक भग 
वान को प्रणाम निवेदन करता है, तव वह इस छठी भक्ति का 
अधिकारी समझा जाता है| इसका अर्थ है, भक्त को भगवान के 
द्रवार में उपस्थित होने और प्रणाम निवेदल करने का अधिकार 
प्राप्त हो गया है । और तब प्रेम के साथ-साथ उसका देन्य-भाव 
ओर आगे बढ़ता है । 


इसीलिए सातवीं भक्ति दास्य-सक्ति कही जाती है | दास्यभक्ति 
का अथे है--अन्याश्रय का त्याग कर एकाश्रय होकर रह जाना | 
वास्तव में, यह भक्ति अ्ेम की कुमारावस्था का लक्षण है | भक्तति 
की इस अवस्था में पहुँचा हुआ सक्‍त भगवान के एक ही स्वरूप में 
लीन होकर सबदा के लिए उस स्वरूप का अनन्य दास चलकर रह 
जाता दे | 

सख्य-भक्ति आठवीं है । यह भक्ति भ्रेम की पूर्णता नें उपलब्ध 
होतो है । वास्तव सें, भक्ति की इस शावता से पहुँच कर भक्त, 


सूरदास श्रौर उनका साहित्य ६. 


भगवान के श्रति अपने बढ़े हुए +स से प्ररित होकर प्रश्जु के लिए 
हितकर उपचार करना अपना परम कतंज्व समझने ख़गत्ता दे 
क्योंकि मित्रता का स्वरूप ही यह है । मित्र का हित करने के लिए 
मित्र, मित्र के द्वारा प्रेरित नहीं किया जाता, वरन्‌ बह रचतः श्रेरित् 
होता है । सित्रता अथवा सख्य के स्वरूप के विपय भें एक स्थानपर 
लिखा है-- 
कराविव शरीरस्थ नेन्रवारिव पक्मणी | 
अप्रेरितं प्रियं कुयत्तिन्मिनञं मित्रम्नुच्यते ॥ 
सिन्र अपने मित्र का हित स्वतः पेरित हो उसी अकार करता है 
जिस प्रकार शरीरका हित हाथ और नेत्रों का हित पल्षक करते हैँ 
आत्मनिवेदन-भक्ति नवमी है । परिकर सहित स्वयं को अभुषे 
प्रति निवेदन कर देने को आत्मनिवेदन-भक्ति कहते हैँ। आत्मनिः 
बेदन दो प्रकार का होता हें--एक फल्लस्बरूप और दूसरा साधन 
रूप । दोनों सें केवल फल ओर साधन का ही अन्तर है। मगर इर्स 
अन्तर के कारण इसमें एक भेद और उत्पन्न हो जाता है और वह 
है--साधनरूप आत्मनिवेद्न एकान्तरित आविभूत परमात्मा मे 
होता है । और फलरूप आत्मनिवेद्न अनन्तरित साज्षात'पर 
मात्मा में ! 


ऊपर हमने भक्ति और उसके मुख्य नो प्रकार-भे दां के सम्बर६ 
में चहुत ही सृक्षमरूप में कहने का प्रयत्न किया है | मगर भक्ति दे 
उक्त नो भेदों के अतिरिक्त ज्ञान ओर कम की भांति अनेक भेद 
ओर भीं हे ।इन नो भेदों के नो भेद ओर हैँ--ओऔर इन इक्यार्स 
भेदों के सूह्म्म भेद अनन्त हैं। इस अरकार भक्षित भी अनेक प्रकार 
भेदों में विभाजित हे | लेकिन भक्ति के उक्त नौ भेद ही मुख्य हैं 
भक्ति के इन भेदों के सम्बन्ध में कहा जाता है-अगर किसी प्रकार 
के फल्षन की इच्छा,विना यह नवधा भक्ति प्रश्जु को अर्पित क॑ 
जाये-तो, वही भक्ति अथवा “अर्पित भक्ति! सर्वोत्तम है | 


ओर इसी सर्वोत्तम अ्रकार की “अर्पित भक्ति? को सूरदास हे 


ब 
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अपनी कविता सें गाया है। वैसे उनकी भसक्तिभावना मुख्य रूप से 
दास्य और सख्य भाव की मानी जाती है ; मगर उनकी कविता में 
आसक्ति अथवा भगवद्‌क्ति के अन्य प्रकार भी दृष्ठिगोचर होते 
हैं । डा० रामकुमार वसी ने अपने थीसिस हिन्दी साहित्य का 
आलोचनात्मक इतिहास” में आसक्त के प्रकार-भेदों की दृष्टि से 
सूरदास-रचित क्ृष्ण-लीला सम्बन्धी पढ़ों को निम्न प्रकार से 
रखा है # । 
१-गुण माहात्म्यासक्तत ( श्रवण, कीतेन ) अमर लीला 


२-रूपासक्ति ( बन्द्त ) दानलीता 
३-पूजासक्ति (चरण-सेवन, अर्चन) गोवर्धेनधारण 
४-स्मरणासक्ति (स्मरण. ) गोपिकाबचन परस्पर 
४-दास्यासक्ति ( दास्य. ) मुरली-स्तुति ( विनय-पद) 
६-सर्यासक्ति ( सख्य ) गोचारण जे 
७-कानन्‍्तासक्ति (सख्य ) गोपिका-विरह 
प-चात्सल्यासक्रित ( ) यशोदा-विज्ञाप 
६-आत्मनिवेद्नासक्ति (आत्मनिवेद्न) अ्रमर-गीत 
१०-्तन्मयत्ताासक्ति. ( /! ) ” 
११-परम विरहासक्ति ( _” ) ?” 


इस प्रकार हम देखते हैं, सूरदास को सक्ति-भावना सेद्धाँतिक 
रूप में भी पूरे और पुष्ट है । उन्होंने भक्ति के किसी सी सिद्धाँत 
को उड़ती हुई नजरसे देखने का प्रयत्न नहीं किया है । चल्कि उसमें 
चह पूणरुपेण रसे हैं--यही कारण है. जो वह एक उच्चकोटि के 
भक्त और कवि हैं । 

यह हम पहिले ही कह आए हैं कि सूरदास ने विशेष रूप से 
दास्व और सख्य भाव की भक्ति के पद ही अधिकाँश सें लिखे हैं-- 
इसलिए उनकी भक्ति-भावना दास्य और सख्य भाष की मानी 


#“कोष्टक से लिखे हुए भक्ति के नवधा रूपों को श्री रामरतन 
भटनागर रचित 'सूर साहित्य की भूमिका? में से उद्धृत किया 
गया ६ । 
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जाती है । उनकी दास्य भाक्ति के सम्बन्ध में हम पीछे लिख 
ही आये हैं, अब उनकी सख्य शक्ति के तिषय में त्रिचार करेंगे। 

नवधा भक्ति में दास्य भाव की सक्ति सातवीं है और सख्य 
भाव को आठवीं । इन दोनों का स्वरूप-निरूपण करते हुए हमने 
लिखा है--प्रेम की कुमारात्रस्था में दास्य भक्ति प्रस्फुटित होती है 
ओर उसकी पूर्णता की अवस्था में सख्य भक्ति | वारतव में, जब 
वल्लभाचाये ओर सूरदास को भेंट हुईं, उस समय तक सूरदास का 
भगवत््‌-प्रेम अपनी चरमांवस्था पर पहुंच चुका था | यही कारण 
जो आचाये ने उन्हें 'भगवत-जस” वणन करने की आज्ञादी और 
अपने उद्दे श्य की पूर्ति में सहायक समभ उन्हें अपने साथ ले लिया 
ओर सूरदास की भक्ति-भावना आचाये का संकेत पाते ही, भक्ति 
पद्धति के मांगे पर, एक कदम ओर आगे वढ़ीं और सख्य भक्ति के 
रूप में बदल गई ! 

सूरदास की सख्य भक्ति का प्रारम्भ हमें उक्त प्रकार से 
जात होता है | यहाँपर 'वल्ल्माचाय की आज्ञा' इस वाक्य का 
अथ केवल इतना द्वी जान पड़ता है--शायद “वात्तो? में यह गुरू के 
सम्मान के लिए ही लिखा गया है । अन्यथा, सूरदास के प्रेम 
की पूर्णता ही थी, जिसने चल्लभाचाय को वाध्य किया--वह सूर- 
दास को इस प्रकार की आज्ञा दें--और सूरदास विनय के स्थान 
पर सख्य के पर्दों की रचना करने तञगें। 

भक्त का भगवतप्रेम जब अपनी पूर्णता को प्राप्त करता है-- 
तव अपनी रुचि-विशेष के अनुसार भक्त अपने भगवान में सखा, 
पति, पत्नि आदि इसी प्रकार के सम्बन्धों का दशेन करने लगता 
है | अपनी इसी रुचि-विशेप के कारण सीरा ने ऋष्णु को पति-रूप 
में भज्ा और सूरदास ने पुत्र, सखा और प्रियतम के रूप में | इस 
सम्बन्ध में जेसे-जंसे उनकी रुचि चदुलतो गई--बेसे ही बैसे उनकी 
सख्य सक्ति का रूप भी निखरता गया। हो सकता है, उनके इस 
रुचि-परिवर्तन का मुख्य कारण पुष्टिसार्गीय पूजा-पद्धति हो-- 
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क्योंकि वह महाप्रभु वल्‍्लभाचार्य की आज्ञा से श्रीनाथ जी के 
मन्दिर में मुख्य कीतेनिया के पद पर नियुक्त हुये और अपने जीवन 
के अन्तिम दिन तक उस पद पर रहकर काय करते रहे। 

सम्भवतः सूरदास ने कृष्ण को सर्वप्रथम पुत्र-रूप में भजा, 
फिर सखा के रूप में और अन्त में गोपियों के प्राणाधार अथवा 
प्रियतम के रूप में | कृष्ण के इन तीनों रूपों में प्रेमलक्षणाभक्ति 
के कबि के लिए वह सभी सामग्नी उपत्वग्ध हे, जो उसकी आवश्य- 
कता कही जा सकती है। प्रेम के दोनों ही पक्ष-संयोग और 
वियोग अपनी पूर्ण विकसित अवस्था में उक्त तीनों रूपों में ही 
दृष्टिगोचर होते हं--इसीलिए सूर वात्सल्यासक्ति का भी ऐसा 
भावपूरं और सम्पूर्ण चित्र अद्धित करने सें सफल हुए हैं--कि उनके 
उस चित्र को देखकर ठगा-सा रह जाना पड़ता द्वे । 

महाग्रभ्ु वल्लभाचाय ने ऋष्ण के बाल-रूपको ही इष्टदेव के रूप 
में प्रतिष्ठित किया है. । श्रीनाथ जी की पूंजा-विधि भी कुछ इसप्रकार 
की है, जिसमें भगवान्‌ श्रीकृष्ण के बाल-रूप की सभी आवश्यक- 
ताओं ओर क्रीढ़ाओं को पूर्ति विशेष आयोजन के साथ की जाती है। 
सागवत के अनुसार प्रातःकाल्न से रात्रि को शयन करने तक जो भी 
कृष्ण की दिनचयों है--वह सभी उस पूजा-विधि में सम्मालित है । 
इसीलिए हम समभते हैं, श्रीनाथ जी के मुख्य कोतेनिया होने के 
नाते सूरदास का सर्वेश्रथम इष्टदेव के इसी रूपसे साक्षात्कार हुआ- 
ओर वह भगवान की वाल-लीला सम्बन्धी पद वनाकर कीतेनिया 
के रूपमें उन्हें अपने इप्टदेव के सम्मुख गाने लगे । 

श्रीमद्भागवत में कृष्ण की वाल-लीलाओं का सम्बन्ध न केवल 
यशोदा, नन्‍्द ओर उनके सखाओं के साथ ही दर्शाया गया नर 
वल्कि वह गोकुल्को गोपियों के साथभी श्रस्फुटित हुआ है'। वास्तव 
में, यशोदानन्द्न ऋष्ण गोकुल-निवासी सभी ब्ीं-पुरुषोंके स्तेह-साजन 
हैं। ओर इसके दो ही मुख्य कारण हँ--वालकृष्ण की विस्मय- 
जनक क्रीड़ायें तथा उनका अनोखा और मनमोहक रूप ! यशोदा 
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और नन्‍्द का स्नेह माता-पिता जेंसा है, सखाओं का सखा-जेसा; 
मगर गोपियों के स्नेह में नारी की रति-भावना अपना -रूप सँवारे 
है। ऋष्ण से सम्बन्धित उनकी प्रत्येक बात में पुरुष के प्रति नारी के 
स्वाभाविक आकर्षण के दशेन होते हैं--इसीलिए स्वर्गीय आचाजे 
रामचन्द्र शुक्त.ने इसे दाम्पत्य रति कहकर पुकारा है। और इस 
दाम्पत्य रति का चित्रण सूर ने अपनी अद्सुत क्षमता के साथ उप- 
स्थित किया है, । सत्य यह है कि उनको सख्य भाव की सक्तिइस 
वन में सशरीर उपस्थित हुई--सी जान पढ़ती हे | ओर हमारे 
इस कथन के साज्ञी उनके भ्रमर गीत के पद हैं, जिन्हें:श्री रामरतन 
भटनागर ने नवधा भक्ति में आत्मनिवेद्त नामक नवीं भक्ति के 
अच्तरगंत्‌ रक्खा.है--ओऔर जो वास्तव में, आत्सनिवेदनासक्ति, तन्‍्म- 
यतासक्ति तथा परमविरहासक्ति के उत्कृष्ट उदाहरण हैं । 

सूरदास वास्तव में भगवान के वाल्न-स्थरूप के ही भक्त और 
कव्रि हैँ | यह हम लिख ही आये हैं, भक्त का उत्कट प्रेम ही उसकी 
सख्य भक्ति का आधार है, जिस आधार पर वह अपनी सक्ति- 
भावना के सवन का निमोण करता है । वास्तव में, श्रेस की इस 
अवस्था में प्रेमी अपने प्रियको जिस रूपमें भी देखता .है, वह उसके 
उसी रूप के अनेक प्रशंसात्मक चित्र चित्रित करता हे-क्‍योंकि 
इपदेव की अलौकिकता ही भक्त के उत्कट प्रेम की आधार-शिल्ा 
है-ओर अपने प्रिय की इस आधार-शिला-रूप अल्ौकिकता को-बह 
कभी भी.नहीं भूलता । 

. इसीलिए सूरदास अपनी वात्सल्यासक्ति के ऐसे स्वाभाविक 
ओर.ममेस्पर्शी चित्र उतार सके हैं -कि उनके इन चित्रों मेंन्वाज्- 
जीवन अपनी समस्त- अनुभूतियों और विशेषताओं-के साथ सज़ीन 
'हो-उठा-है। यह-सत्य है, उनके वात्सल्य भाव के इन पदों में, अपत्ते 
इष्टदेव के प्रति. उत्तका उत्कठ ओ्रेस, चशोदा और 'लन्द-के स्नेहस्के 
रूप सें प्रधयाहित हुआ-है ;.सग़र उसमें वेसभी -गुणःप्रिद्ममानः हैं, 
जो उनकी. प्रेम-लक्षणा भ्रक्ति के विशिष्ठ अज्ढ हैं | इसीलिए -बाल- 
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ऋरष्ण के अलौकिक और विस्मय-जनक रूप के प्रति बह अपने इन 
पदों में पग-पग पर सजग दीख पड़ते हैं. । कऋष्ण कों यशोदा और 
तन्‍्द के रूप में पुत्न-बत्‌ स्नेह करते हुए भी वह अपने इष्टदेव की 
अलोकिकता को नहीं भूल पाये हैं । 

इस प्रकार यह्‌ स्पष्ट है कि सूरदास को वात्सल्यासक्ति उनकी 
सख्य भक्ति का ही एक अज्ग है । जान पड़ता है, पात्सल्यासक्ति 
उनकी सख्य भक्ति का प्रारम्भ है, सख्यासक्ति उसका केन्द्र और 
कांतासक्ति उसकी पराकाए्ठा । वास्तव में, उनके इष्टदेव चालक कृष्ण 
की बाल-लीलाएँ स्वतः ही ऐसी हैँ जिनमें उनकी आसक्ति के उत्त 
तीनों हीं रूप समाये हैं। आसक्ति के प्रथम दो रूपतो प्रत्येक बालक 
के जीवत में न्यूनाधिक रूप में सिल ही जाते हैं, मगर तीसरा रूप 
जिसे हमने कान्तासक्ति के नाम से पुकारा है, मिल्ननों नितान्त 
असम्भव जान पड़ता है । किसी नवयुवक के जीवन में तो ऐसी 
कोई घटना घटित हो सकती है ; मगर दस वर्ष तक की अवस्था 
के बालक के जीवन में ऐसी घटना का होना असम्भव ही ज्ञात होता. 
है। लेकिन अलौकिक बालक कृष्ण के जीवन में कान्तासक्ति सम- 
न्वित बदनाओं का मिलना बहुत साधारण-सी ही वात ठहरती है- 
क्योंकि, 

वाल्ञक ऋष्ण कोई साधारण बालक नहीं हैं | बाल्न-रूप में वह 
साक्ञात्‌ परजह्म परमात्मा हो हैं, जिन्होंने अपने भक्तों पर अनुग्रह 
करने के निमित्त नर-अवत्तार लिया है । जब भगंवान को काल, 
अचस्था आदि इस प्रकार के बंधन स्वयँ में नहीं बाँध पाते तो उनके 
वाल्न-रूप कृष्ण के ऊपर ही फिर किस प्रकार उनकी छाया पड़- 
सकती है । जब वह प्रभु ही इन सबका सजनकरत्ती है--तो यह 
अर्न ही निरथक है । इसीलिए सांसारिक दृष्टि से दसवप से भी कम 
अवस्था के कृष्ण दृधिदान की लीला में रूप-यौवन का दान लेकर 
तरुण गोपियों को सन्‍्तुष्ट कर-सकने में समथ में हुये हैं । 

इसी प्रसंग सें अपनी विविध साव-सम्पन्न भक्ति के रहस्य का 
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उद्घाटन करते हुए एक स्थल्न पर कृष्ण कहते हैं--जो मुमे जिस 
प्रकार भजता है, उसे में उसी प्रकार प्राप्त होता हूँ । में - अन्तयोगी 
हूँ । सबके मन की वातों को जानता हँ--अतः योंगी को योगी और 
कामी को कामी होकर दशेन देता हँ-- 
भूठी वात कहा में जानो 

जो मोकौ  जेंसे हि भर्ज री, ताकों तेसे हि सानो -॥॥ 

तुम तप कियौ मोहिं को मन दे, में हो अन्तरजामी | 

जोगी कौ जोगी हो दरसो, कामी कौ हो कामी॥ 

हमकौ तुस झूठे करि जानति, तो काहै तप कीन्हों। 
सुनहु सूर कत सई निठुर अब) दान जात नहि दीन्हो ॥१५६श॥। 
--सूरसागरः दशम स्कन्घ ( पहिला खंड ) का० ना० प्र० सभा | 
वास्तव सें; श्रीनाथजी की पूजा-विधि सें सूरदास ने वालकुष्ण 
की जिन-जिन लीलाओं का भी योग देखा, उन्हीं लीलाओं का पूर्ण 
ओर सांगोपांग वर्णन अपनी कविता में किया। पुष्टि मांग में थे 
लीलाएँ हीं भक्त की सर्वेस्त्र हैं। इस सम्वन्ध में वल्ल्भाचार्य का 
विश्वास था; भगवान की इन ल्लीज्ञाओं में नित्यप्रति भाग लेने से 
भक्त भगवत्कृपा को प्राप्त करता हैें--औओर इस भगवत्कपा के 
सम्मुख मुक्ति तुच्छ है| यही कार्रण हैं, जो इस सागे के अधिकारी 
क्त इएदेव वःलकृष्णु की इन सभी ल्ीलाओं में स्वतः प्रेरित मन से 
भाग लेते थे और रचना करने में समर्थ भक्त अनुकूल अवसरों 
पर इन ज्ीलाओं से सम्बन्धित स्वरचित पद भी गाया करते थे। 
ओर सूरदास ऐसे ही उन कवि-भक्तों में से एक -ये--और उनका 
साहित्य भी उनके इन्हीं पदों का संग्रह है; जिसे हम उन्हीं के नाम 

पर सूर-साहित्य' कहकर पुकारते हैं। 

पीछे हम लिख ही आये हैँ कि सूरदास की भक्ति-सावना में 
आसक्ति के सभी-प्रकार-भेदों का निरूपण हुआ है। वास्तत्र में, 
सूरदास का हृदय, अपने इण्टदेव के प्रति, गाढ़े श्रेस से सराबोर था | 
इसलिए अपने प्रिय के गत्येक गुण को उन्होंने आनन्द में मस्त 
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होकर अपनी कविता में सँजोया है । और प्यारे के इस गुण वर्णन 
में उनके हृदय की प्रत्येक दशा का चित्र सजीध हो उठा है | यही 
उनकी सक्ति-भावना की पूर्णता का रहस्य है, जो भक्ति-सिद्धान्त की 
दृष्टि से भी पूर्ण पु और अतुलनीय वेभवशाल्ी जान पड़ता है । 

नारद्भक्ति सूत्र संख्या प९ के आधार पर सहाप्रश्ु बल्‍्लभाचाये 
ने ग्यारह प्रकार की भक्ति प्रचलित की थी, जो ग्यारह प्रकार की 
आसक्ति के नाम से ग्रसिद्ध हुईं। जिनमें से गुणमाहात्म्यासक्ति, 
रूपासक्ति, पूजासक्ति, स्मरणासक्ति, दास्यासक्ति और आत्सनिवे- 
दनासक्ति--इस प्रकार आसक्ति के छः प्रकार-भेदों के सम्बन्ध में 
द्ास्यभक्ति के असछ्ध में हम उद्दाहइ रण सहित लिख आये हें--अब 
हम वात्सल्यासक्ति, सख्यासक्ति, कान्तासक्ति, तन्‍्मयतासक्ति, और 
परमविरहासक्ति के सम्बन्ध में विचार करेंगे । 

सख्यासक्ति ओर कांतासक्ति के समान ही हमने सूरदास की 
वात्तल्यासक्ति को उनकी सख्यभक्ति का ही एक अड्ग माना है । 
साथ ही हमने यह भी लिखा है कि आसक्ति की इस अवस्था में उनका 
श्रेम यशोदा और नन्द के स्नेह के रूप में प्रवाहित हुआएहै। जो 
प्राकृतिक और स्वाभात्रिक है । सातल्न-दो साल के बच्चे को प्यार 
करने के लिये हमें अपने माता-पिता वाले कलेजे को ही ठटोलना 
होगा--और यही सूरदास ने भी किया है। फिर, वह इसमें पूर्ण- 
रूपेण रसे हैं। कृष्ण की चाल-लीलाओं के साथ नन्द के चनिरवत 
यंशोदा का गहरा सम्बन्ध है--क्योंकि वह मा है। इसीलिये, 
सूरदास ने अपनी वात्सल्यासक्ति के अधिकाँश पदों की रचना कृष्ण 
ओर चशोंदा के प्रसज्ञ को लेकर ही की है| देखिये-- 


सिखवति चलन जसोदा मेंया | 
अरव॒राइ कर पानि गहावत, डगसगाइ घरनी धरे पैया-। 
कवहुँक सुन्दर वदन विल्ञोकति, उर ऑनद भस्लिति चलैया-। 
कवहुँक कुल-देवता मनावति,-चिरजीवहु -मेरों कुँवर कन्हैया । 
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ड़ ७ ण त्> हि छ हर 
कवहुँक वल को  टेरि बुल्लावति, इहि आँगन खेलों दोड भेया | 
सूरदास स्वामी की लीला, अति प्रताप विज्ञलसत नदरेया ॥११४॥ 
“सूरसागर' दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र०सभा। 


अथवा 
किलकत कान्ह घुदुरुवनि आबत। 
 मनिसय कनक ननन्‍्द के आँगन विंच पकरिवें धावत।- 
कवहूँ निरखि हरि आपु छाँह को, कर सौ पकरन चाहत । 
किलकि हँसत राजत दो दतियाँ, पुनि-पुनि तिहे अवगाहत। 
कनक-भूमि पर कर-पग-छाया, यह उपभा इक राजति। 
करि-करि प्रतिपद प्रतिमनि बसुधा, कमल वेठकी साजत ॥ 
वाल-दसा-सुख निरखि जसोदा, पुनि पुनि नन्द बुल्लावति। 
अँचरा तर ले ढाँकि सूर के प्रभु कौ” दूध पियावति ॥११०॥ 
--'सूरतागर! दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा । 


संयोग और वियोग--प्रेम के यही दो पक्ष हैं। संयोग में 
मिलन का सुख हँसता है और वियोग में दुख की व्याकुल्ता रोती 
आर आहें भरती है। सूर ने अपनी वात्सल्यासक्ति के भी. दोनों, 
ही चित्र अद्धित किये हैं। उसका संयोग पक्ष उनके नन्‍्हे-से इप्टदेव 
के रूप और लीला-बर्णेन पर आधारित है; मगर उसके वियोग 
पक्त में उन्होंने यशोदा के वि्ञाप को ही प्रमुखता दी है.। मानो, 
इष्देव का सामीप्य खो जाने पर सूर व्याकुल हो गये हैं--अब 
उन्हें: कुछ भी अच्छा नहीं लगता है-और संयोग-समय की सभी 
चातें उन्हें रहरहकर याद आरही हैं। यशोदा के रूप में सर के 
वियोगी हृदय को व्याकुज्ञता देखिये-- 

रा सँदेसो देवकी सौं कहियो। 

हो तो धाइ तिहारे सुत की, मया करत ही रहियो:॥ 

जद्षि टेव तुम जानति उनकी, तऊ मोहिं कहि आने । 

प्रात होत मेरे लाल लड़ोंते” माखन-रोटी भावे॥ 


् 
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ते उबठनों श्रर् तातो जल, ताहि देखि भजि जाते। 
जोइ-जोइ माँगत सोइ-सोइ देतों, ऋम-क्रम करिके नहाते ॥ 
सूर पथिक सुनि मोहिँ रेनि-दिन, बढ्यों रहत डर सोच | 
मेरी अलक लड़े तो मोहन' है है करत सँकोच ॥३१७श॥ 
--दुससागर' दशपम स्फन्द ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 


अथवा है 


नेरे कुबर कान्ह विनु सब कुछ, वेसेहि धरथो रहे। 

को उठ प्रातहोत ले माखन; को कर नेति गहै॥ 

सूने सव॒त, जसोदा सुत के, शुन गनि सूल सहे। 

दिलाई उठि घर घेरत हीं ग्वारिनि, उरहन कोड न कहे ॥ 

जी प्रज्ञ में आनन्द हुती, मुनि-मनसा हू न गहै। 

सूरदास स्वामी बिनु गोकुलल, कौड़ी हू न लहे ॥३१८०॥ 
“-पूःसागर! दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 
वात्सल्यासक्ति क समान ही सूर ने अपनी सख्यासक्ति और 
कान्तासक्ति के भी संयोग और वियोग दोनों ही पक्ष चित्रित किये 
हैं। उनकी बात्सल्यासक्ति को हमने उनकी सख्यभक्ति का प्रारम्भ 
भात्ता है, उनकी सख्यासक्ति को केन्द्र और उनकी कान्‍्तासक्ति को 
उसकी पराकाप्ठा ! वास्तव में, अपनी वात्सल्यासक्ति के द्वारा सूर 
अपने इश्देव का सामीष्य प्राप्त कर सके हैं, सल्यासक्ति की सहा- 
यता से वह अपने इश्टदेव के हृदयकों जीत पाये हैं और कान्ता- 
सक्ति के आधार पर वह अपने इश्देव के रूप में एकाकार होगये हैं । 
यही कारण है, जहाँ वात्सल्यासक्ति के बन में यशोदा, ननन्‍्द 
आदि के रूप सें उनके अपने हृदय के ही उद्गार निहित हैं, वहाँ 
सख्यासक्ति के चणेत भे वह अपने इण्देव के हृदय को भी चित्रित 


०] 


कर पाये हैँ। मानो, सख्यासक्ति में उन्हें अपने इश्टदेव की कृपा 
प्राप्त होना प्रारम्भ हो गई है । 

सूरदास की सख्यासक्ति का प्रारम्भ तब से होता है. जब से 
छण्ण सखाओं के साथ बाहर खेलने योग्य हो गये हैं--इसलिये 
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उनकी सख्यासक्ति के अधिकाँश पदों में ऋष्ण के विविध खेलों का 
ही वर्णन दृष्टिगोचर होता है। ओर अपने इशष्टदेव के खेलों के इन 
वर्णनों में सुरदास ऐसे रमे हेँ--सानो, वह भी कृष्ण के एक 
सखा हैं ओर इस रूप में अपने इशप्टदेव के वरावर के साथी | इसी 
लिए उनके इन पदों में सखा की-सी ढीठता का भी समावेश हुआ 
है| कह सकते हैं, उनके इन पदों में सखा का सौहाद भी है और 
उसका-सा अक्खड़पन भी । इसीलिए कभी वह सुबत्ञ के रूप में 
दिखलाई पड़ते हैं और कभी सुदामा और श्रीदामा के रूप में। 
कृष्ण के अन्य ओर भी गोप-सखा हैं ; परन्तु सूरदास ने चार-वार 
उनके उक्त सखाओं के नाम ही गिनाये हैं| कृष्ण के बड़े भाई 
चलराम का नाम भी अनेक स्थलों पर दीख पड़ता है | अपने अनुज 
कृष्ण के प्रति वल्लराम के दो भाव हैं--एक भाव उनका वही है, 
जो सुबल, सुदामा और श्रीदामा का ह- ऋष्ण के साथ श्रीतिपू्वेक 
खेलना भी और उनको चिढ़ाना भी । मगर दूसरा भाव उनका वह 
भाव है, जिसमें वह कृष्ण को वार-वार अविनाशी, अजर-अमर, 
साक्षात्‌ नारायण कह-कहकर पुकारते हैं ! उन्हें भगवान्‌ चतलाते 
हैं । और उनका यह भाव विशेषरूप से ऐसे स्थलों पर दीख पड़ता 
है, जव वह इस रूप में कृष्ण की महत्ता चतला-वतलाकर यशोदा 
ओर ननन्‍्द, सखाओं और गोकुल्न-निवासियों को म्त्यु के मुख में फंसे 
कृष्ण के सम्बन्ध में निश्चिन्त करना चाहते हैं। ऐसे ही एक स्थल 
का एक पद देखिए-- 
चज-वासी सच उठे पुकारि |जल भीतर कह करत मुरारि। 
सहझ्ुठ से तुम करत सहाइ | अब क्यों नाहि बचावत आइ | 
मातु-पिता अतिद्दी दुख पावत | रोइ-रोइ सब रृष्त घुल्ावत | 
हलधर कहत सुनहु ब्रज चासी | वे अन्तरजामी अचधिनासी | 
सूरदास प्रश्ु आनंद रासी । रम्मां सहित जल ही के वासी ॥५४६॥॥ 
सूरलागरः--द शम स्कन्च ( पहिला खएड ) का० ना० प्र० सभा। 
उपयुक्त पद कालीद्‌ह नामक लीला के अन्तर्गत है । एक दिन 
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भोप चालक गेंद-तड़ी का खेल खेलते हैं । सभी चालक अपने अपने 
चरें से बाहर निकले । कृष्ण ने गेंद-तड़ी का खेल खेलने को इच्छा 
प्रगभट की--भ्रीदामा अपने घर वापिस जाकर गेंद ले आये। गेंद 
अच्छी थी-कृष्ण जो पसन्द आई-और वहीं पर खेल शुरू होगया । 
मगर कृष्ण चाहते हैं, खेल जमना के तट पर हो, इसलिए परस्पर 
गेंद मारते हुए चह सभी सखाओं को जमना के तट की आर ले 
चल्े--देखिए, 
खेलत स्थवास सखा लिए संग । 
इक मारत इक रोकत गे दहिं, इक सागत करि नाना रंग | 
सार परसपर करत आपु में, अति आनँद सए मन साहि। 
खेलत ही मैं स्याम सबनि कौ, जमुन्ता तट को लीन्हे जाहिं। 
मारि सजत जो जाहि, ताहि सो मारत, लेत आपनो दाउ | 
सूर स्याम के गुन को जानें कहत और कछु और डपाउ ॥४५१श॥ 
--प्रिसागर!ः--दशम स्कत्ध ( पद्चिला खण्ड ) का० ना० ग्र० सभी। 
ओर जमुना के तट पर पहुँचकर खेल जमा | कुछ- ही देर'के 
परचात्‌, खेल के बीच, ऋृष्ण ने श्रीदासा के गेंद मारी-श्रीदामारने 
थोड़ा सुड़कर स्वयं को गेंद की सार से बचा लिया-गेंद जमना में 
उस स्थल पर जाकर गिरी, जहाँ कालिया नामक भयंकर नाग 
बहुत दिनों रो रहता था | और श्रीदामा के शब्दों में सूर का अक्ख- 
डदृपन जाग उठा-- 
स्याम सखा कौ गे द चलाई | 
श्रीदामा मुरि ओऑंग बचायौ, गेंद परी कालीदह जाई। 
थाई गह्ठी तब फेंड श्याम की, देहु न मेरी गे द मेंगाई। 
ओर सखा जनि मोकौ जानो, मोसौ तुम जनि करो ढिठाई। 
जामि बूक्ति तुम गेंद गिराई, अब दीन्‍्हे ही £वने कन्हाई । 
सूर सवा सत्र हँसत परसपर,भल्नीकरी हरि गे द गंबाई ॥५३५॥ 
--सूरसागर--द शम स्कन्ध ( पद्चिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 
ओर कृष्णु कहने लगे-- 


है] 
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फेटडछॉडिमेरी देहुओदासा। 
काहे कौ तुम रारि बढ़ावत, तनक वात के कामा। 
मेरी गेंद लेहु ता चदले, बाँह गहत हो धाइ्ट। 
'छोटो बड़ौं न जानत काहूँ, करत वरावबरि आइ। 
हम काहे को तुमहिं. बरावर, वड़े नन्‍द के पूत ! 
सूर स्याम दीन्हे ही चनिद्े, बहुत कहावत धूत ॥श३६॥ 
सूरसागर!? दशम ल्कन्धच ( पहिला खण्ड ) का० ना» प्र० सभा | 
ओर श्रीदांसा ने ऋष्ण को फेट को नहीं छोड़ा। भत्ञा प्रेमी 
सूरदास को यह किस प्रकार अच्छा ज्ञग सकता है कि वह 
कृष्ण-- अपने इण्ददेव की फेंट को छोड़ दें। उन्होंने सोचा, न जाने 
किस तरह तो यह सुअवसर हाथ लगा ह.- कि बह अपने इृष्टदेव 
के इतने समीप आ सके हैं--फिर, बह रवयं ही, वातों में आकर, 
ऐसे सुन्दर अवसर को खो क्योंकर दें--और उन्होंने फेंठ को नहीं 
छोड़ा । और वह. बोले-- 
हमहीं पर सतरात कनन्‍्हाई। 
: प्रथमहिं कमल कंस कौ दीजे, डारहु हमहि मराई।हहा ४० ० 
9 ॥श्श्चा 
--स्रिसागर' दशम स्कन्‍्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
. मगर ऋष्ण ने रिसकर अपनी फेंट को छुड़ा लिया | और-- 
रिस करि लीन्ही फेट छुड़ाइ। 
सखा से देखत है ठाढ़े, आपुन चढ़े कदम पर धाइ । 
तारी दे-दें हंसत सबे मिल्लि, स्याम गए तुम भाजि डराइ। 
रोबत चले श्रीदासा घर को , जसुमति आगे कहिहो जाइ। 
सखा-सखा कहि स्याम पुकारथी, गे द्‌ आपनो लेहु न आइ । 
सूर स्यास पीतांचर काछे, कूदि परे दह मे भहराइ ॥५३६॥ 
--सूरसागर' दशम स्कन्ब ( पद्धिला खण्ड ) का० ना० प्र० समा | 
तो, सूरदास के सन का आनन्द जाता रहा। सुख छिन गया 
ओर बह रोने लगे । मगर कृष्ण ही इस वात . को किस प्रकार 
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सहन कर सकते थे कि उनका भक्त दुखी हो और वह रोये--तो 
उसे 'सखा', 'सखा” कहकर प्यार से पुकौरा--और अपने भक्त 
की इच्छा के लिये काली-द॒ह में भहरा कर कूद पड़े। 
ओर पिता-सूर ( ननन्‍्द के रूप में ) का कलेजा हिल्ल गया। 
भर (यशोदा) की छातीं फटने लगी | सखा-सूर चीत्कार कर उठे । 
ओर सपूने ब्रज भें हाह्ाकार मच गया । सानो सूर का रोम-रोम रो 
पड़ा; भगर शभ्रांता वलराम-लूर ने अपने अनुज की शक्ति को 
“पह्िचाना-मानो, इष्टदेव के शुणों का ध्यान आया। तो सबका 
समभाकर वह कहने क्गे-- 
हलधर कहत सुनहु त्रज-बासी | वे अन्तरजामी अबिनासी ! 
सूरदास प्रभु आनन्द-रासी | रमा सहित जल ही के चासी ॥ 
अथवा 
ब्रज-बासी सब भए विहाल । 
कान्ह-कान्ह कहि-कहि टेरत है व्याकुज्ष गोपी रचाल । 
अब को बसे ज्ञाइ ब्रज हरि-चिनु, घिक जीवन नर-नारि | 
तुम चिन्नु यह गति भई सबनि की, कहाँ गए बनवारि | 
प्रातहिं ते जल-भीतर पेठे, होन लग्यों जुग जास। 
कमल लिए सूरज प्रभु आवत सब सौ कही बल्लरास ॥५६२॥ 
--घग्सागर! दशम स्कन्ब ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
वात्सल्यसक्ति के समान सूरदास ने अपनी सख्यासक्ति के 
अन्तगंत सभी कुछ कहा है | इसीलिये उनके इन पदों से सखा का 
त्याग भी है ओर उसका धृष्ठ व्यवहार भी ! वास्तव में, सरूय 
भाव के यही दो लक्षण हैं, जो मित्र की मित्रता को कायम रखते 
हैं। मित्र का मित्र के लिये त्याग उसकी पविन्नता का द्योतक है 
ओर उसका ध्ृष्द व्यवहार उसकी समानता का परिचायक ! 
इसीलिये सूरदास ने अपनी सख्यासक्ति के अन्तर्गत इन दोनों 
लक्षणों पर विविष रूप में वार-चार प्रकाश डाला है। सखा-रूप में 
सूरदास ने उक्त दोनों ही लक्षणों से युक्त स्वयं को भी चित्रित 


जी 
7 
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किया है और अपने इप्टदैव फो भी ! इसीलिये सर के सखा कृष्ण 
अनेक स्थज्ञों पर बार-बार यही कहते हँ-- 
वन्दोचन मोको अति भावत्त । 
सुनहु सखा तुम सुब्र॒ल, श्रीदामा, ब्रज ते वन गौ-चारत आवत | 
कामधेनु सुरतरु सुख्ध जितने) रमा सहित चेकुठ झुल्ावत। 
इहि बृन्दाबन, इहि जमुना-तठ, ये सुरभी अति सुखद चरात्रत । 
पुनि-पुनि कहत स्थाम श्रीसुख सो , तुम मेरे मत अ्रतिहि सुहाचत । 
सूरदास सुनि ग्वाल् चक्ृतत भए, यह लीला हरि प्रगट दिखावत ।४४६। 
--परसागर? दशम स्कन्ध ( पदिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 
और सूरदास के सखा कृष्ण का यह कथन केवल कथन द्वी 
नहीं हे--उनके बह व्यवहार में भी निहित है-- 


खालनि कर ते कौर छुड़ावत। 
जूठों लेत सवनि के मुख की, अपने मुख ले नावत। 
पटरस के पकवान घरे सब, तिनम रुचि नहिं त्ावत। 
हा-हा करि-करि माँग लेत है कहत मोहि अति भावत | 
हू महिमा येई प॑ जानत, जाते आपु चंधावत | 
सूर स्थाम सपने नहिं द्रसत मुनि जन ध्यान लगावत ॥४६८५॥ 
सूरतागर!? दशम स्कन्घ ( पदिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 
इस प्रकार हम देखते हूँ, वात्सल्यासक्ति के समान सूरदास ने 
. सख्यासक्ति को भी अत्यन्त स्वाभाविक रूप में चित्रित किया है। 
वास्तव में, क्ष्ण की शंद-तड़ी-लीला, जिससे सम्बन्धित कई पद 
हमने ऊपर दिये हैं, सूरदास की सख्यासक्ति की अभूतपूर्व उ्यब्जना 
है | सख्यासक्ति के अन्तगत आने वाले सभी भाव उससें नेसर्मिक 
रूप सें दृष्टिगोचर होते हैँ । संयोग और वियोग--प्रेम के दोनों ही 
पक्त उसमें चित्रित हुये हैं । यही कारण दे, जो सख्यासक्ति की चरम 
सीमा उसमें लक्षित होती 
पीछे हम लिख ही आये हैं, सूरदास की वात्सल्यासक्ति उनकी 
सख्य भक्ति का प्रारम्स है, सख्यासक्ति उसका केन्द्र और कांतासक्ति 


४३ सूरदास की मछितमावना 


सहन कर सकते थे कि उनका भक्त दुतघी हो प्रौर बह रोये--तो 
से 'सखा', 'सखा' कहकर प्यार से पृकौरा-आभीर अपने भक्त 
की इच्छा के लिये काली-दह में भहृगा कर कूद पड़े । 
ओर पिता-सूर (ननन्‍्द के रूप में ) का कल्नेजा ह्विल गया। 
पर (यशोदा) की छाती फदने लगी | सखा-सर चीत्कार कर उठे 
र साले बज में हाह्मकार मच गया। मानो सर का रोम-राम रो 
पड़ा ; मगर भाता बल्लराम-यर ने अपने अनुज की शक्ति को 
पहिचाना-मानों, इप्टदेय के गुणों का ध्यान आया | तो सबका 
समभ्ाकर वह कहने लगे-- 
इलधर कहत सुनहु त्रज-बासी | थे. प्रत्तरजामी झविनासी 
सूरदास प्रभु आमनन्‍द-गासी | रमा सहित जल ही के बासी ॥ 
आअश्वा 
त्रज-बासा सच भए बहाल । 
कानह-कान्हू कहि-कहि देरत है व्याकुल गोपी पाल | 
अब को बसे जाइ ब्रज हरि-वितु, घिक जीवन नर-नारि | 
तुम विन्नु यह गति भई सबनि की, कहाँ गए बचनवचारि । 
प्रातहि ते जलृू-भीतर पेठे, होन लग्योँ जुग जास। 
कमल्ल लिए सूरज प्रश्नु आवत सब सो . कह्दी बलरास ॥रई६०॥ 
-+पूरसागर? दशम स्कन्च ( पहिला खण्ट ) का० ना० प्र० सभा | 
वात्सल्यसक्ति के समान सूरदास ने अपनी सख्यासक्ति के 
अन्तगेत सभी कुछ कहा है | इसीलिये उनके इन पदों में सखा का 
त्याग भी है और उसका धृष्ट व्यवहार भी ! वास्तव में, सख्य 
भाव के यही दो लक्षण हैं, जो मित्र की मित्रता को कायम रखते 
हैं। मित्र का मित्र के लिये त्याग उसकी पवित्रता का द्योतक है 
ओर उसका धुष्ठ व्यवहार उसकी समानता का परिचायक ! 
इसीलिये सूरदास ने अपनी सख्यासक्ति के अन्तर्गत इन दोनों 
लक्षणों पर विविध रूप सें वार-चार प्रकाश डाला हैं। सखा-रूप से 
सूरदास ने उक्त दोनों ही लक्षणों से युक्त स्वयं को भी चित्रित 
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किया है और अपने इश्टदेव को भी ! इसीलिये सूर के सखा कृष्ण 
अनेक स्थलों पर ब्रार-बार यही कहते हैं-- 
इन्दोवचन मौकौं अति भावत | 
सुनहु सखा तुम सुबत्न, श्रीदामा, ब्रज ते चस गौ-चारन आवत | 
कामधेनु सुरतरु सुख जितने, रमा सहित वबेंकुठ भुज्ञावत । 
इहि इन्दावन, इहि जमुना-तट, ये सुरभी अति सुखद  चरावत | 
पुनि-पुन्ति कहत स्थाम श्रीमुख सौ, तुम मेरे” मम अतिहिं सुहावत । 
सूरदास सुनि रवाल चक्ृत भए; यह लीला हरि प्रगट दिखावत !४४६। 
“7 परसागर? दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
और सूरदास के सखा कृष्ण का यह कथन केवल कथन ही 
नहीं है--उनके वह व्यवहार में भी निहित है-- 
ग्वालनि कर ते कौर छुड़ावत | 
जूठो लेत सबनि के मुख कौ, अपने” मुख ले नावत । 
पटरस के पकवान घरे सब, तिनमें रुचि नहिं लावत ! 
हा-हा करि-करि माँग लेत है कहत मोहिँ अति भावत | 
हू महिमा थेई पें जानत, जाते आपु बँधावत। 
सूर स्थाम सपने  नहिँ दरसत मुनि जन ध्यान लगावत ॥४६८॥ 
- सूस्सागर! दशम स्कन्ध ( पिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
इस प्रकार हम देखते हूँ, वात्सल्यासक्ति के समान सूरदास ने 
. सख्यासक्ति को भी अत्यन्त स्वाभाविक रूप में चित्रित किया है। 
वास्तव में, कृष्ण की गेंद-तड़ी-लीला, जिससे सम्बन्धित कई पद 
हमने ऊपर दिये हैं, सूरदास की सख्यासक्ति की अभूतपूर्व व्यब्जना 
है! सख्यासक्ति के अन्तगत आने वाले सभी भाव उसमें नेसर्भिक 
रूप में दृष्टिगोचर होते हैं । संयोग और वियोग-प्रेम के दोनों ही 
पक्ष उसमें चित्रित हुये हैं| यही कारण है, जो सख्यासक्ति की चरम 
सीसा उससे लक्षित होती है । 
पीछे हम लिख ही आये हैं, सूरदास की वात्सल्यासक्ति उनकी 
सर्य भक्ति का प्रारस्स है, सख्यासक्ति उसका केन्द्र और कांतासक्ति 


७६ यूद्ास की भि-भायना 


थे 
|! 


डसकी पराकाण्ठा ! इसीलिए कृष्ण की कोई भी गॉपनीय बात 5 
सखाओं के लिए गं।पनीय वहीं है। वारतव में, क्रप्ण झपने मन कई 
कोई भी बात अपने मन के साथी-सखाओं से नहीं छिपा पाते हैं 
उनके सखाओं को उनका सभी-छुछ चिदित है । चह गसोपियों के 
साथ क्रीड़ा भी अपने सखाओं को साथ में लेकर उनके सम्मुख ही 
करते हैं । ओर उनके सब सखा सी ऐसे हैं, जो झपने सखा के 
साथ अपनी मित्रता को भ्नी प्रकार और सत्यता के साथ निभाते 
हैं। वे अपने मित्र के मित्र हैं--और कुछ थे नहीं जानते । ओर मित्र 
की इसी भावना में मिन्नता की वारतत्रिकृता, उसकी सफलता, उपा- 
देयता ओर पत्रित्रता निहित है । 

मगर अपनी कांतासक्ति में उन्होंने अपने मन की सर्वोपरि 
भावना को सजोया है । अपने प्रियतम के साथ एक-रस--एक-रूप 
होने के लिए अपनी जिस पत्रित्र तिष्ठा को उन्होंने अपनी चात्सल्या- 
सक्ति और सख्यासक्ति में अपने मन की पूर्ण तल्लीनता के साथ, 
कदम-कद्मस कर आगे बढ़ाया, उनकी वही निष्ठा कानन्‍्तासक्ति में 
फलवतो हुई और सूरदास अपने प्रु के रूप लीन हो गए। 

उनकी कान्तासक्ति के पदों में उन्तका यही भाव दीख पड़ता है । 
उनके प्रभु भी अपने भक्तों को सुख देने बाले दूँ ।.जिस प्रकार भी 
जो उन्हें भजता है, वह उसी प्रकार उससे मिलते हैं । दानलीला के 
प्रारम्भिक पढ़ों में सूरदास ने अपने प्रभु के इस स्वभाव का भली- 
भाँति चित्रण किया है--साथ ही यह भी कहा है, गोपियों के रूप में 
अगर्‌ उन्हंने संत, चवन ओर कम से कामातुर होकर अपने 
प्रभु को भजा तो उत्तके प्रभु ने कामो होकर ही उनको उसी प्रकार 
सुख पहुंचाया और उन्हें अपने रूप में मिला लिया । देखिये-- 

भक्तनि के सुखदायंक स्यास | तारी पुरुष नहीं कछु काम ॥ 
संकट भें जिनि जहाँ पुकारंथों । तहाँ प्रगदि तिनकों उद्धारथी ॥ 

सुख्ध भीतर जिनि सुमिरन कीन्ही। तिनकौ दरस तहाँ हरि दीन्हीं ॥ 
दुख सुख में जो हरि कौ ध्यावे । तिनकों ने कु न हरि बिसरावे 
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कामातुर- गोपी हरि ध्यायों। मन-चच-क्रम हरि सौ चित हायौ ॥ 
पंठ ऋतु तप कोन्हो तनु गारी । हाहि हमारे पति गिरघारी॥ 
तरजासी जानी सब की । प्रीति पुरातन पाली तब की ॥ 
चसन हरे गोपिन सुख दीन्हों। सुख दे सव को मन हरि लीन्हो;॥ 
जुबतिनि के यह ध्यान सदाई । नकु न अंतर हाहिँ कन्हाई ॥ 
घाट बाद जम्ुना तट रोके । सारग चत्नत जहाँ तहँ टोके ॥ 
काहू की गागरि धरि फोरे | काहू सौ हँस बदन सकोरे 
काहू कौ अंकम भरि भेटे।. । कास विथा तरूनिनि की भेटे ॥ 
ब्रह्मा कीट आदि के स्वामी । प्रश्चु है निर्लाभी निहिकामी॥ 
भाव-वस्य संग़ही संग डोले । खेले हँस तिनहि सो बोले ॥"“ 
॥ १४६० ॥ 
--सूरसागार! दशम स्कथ ( पहिला खड) का० ना० प्र० सभा | 
उपयु क्त पंक्तियों में सूरदास की कान्तासक्ति का एक सफल 
चित्र अक्लित हुआ है | वास्तव में, अपने प्रियतम के रूप में समाजाने 
की भावना भक्त की भक्ति की चरम-सीमा हैं । पृष्टिमाग के सिद्धाँतों 
को बतल्ाते हुए एक स्थान पर महाप्रमु वल्लभाचाये ने कहा हैं-- 
भगवान अपने में कमंणा, मनसा और वाचा आत्मसमपंणशील् 
जीवों का प्रपंच से उद्धार अपनी दया के वल्न से कर देते हैं ।! और 
इस सिद्धांत को व्यवहार में लाने की व्यवस्था करते हुए उन्होंने 
कहा--' श्रद्धालु भक्त को गोपियों को अपना आदशे मानकर अपना 
समरपेण-निरत जीवन वबिताना चाहिये -तथा भगवान की-पूजा-अचों 
ही में अपना काल्यापन करना चाहिए, उसे अपने जीवन पर तनिक 
भी ममता नहीं, स्वतन्त्रता नहीं * 
ओर महाप्रभु की यहीआज्ञा-वाणी सूरदास के जीवन और 
उनकी कविता में साकार हो उठी | वात्सल्यासक्ति में उसमें प्राणों का 
संचार हुआ, सख्यासक्ति सें उसने यौवन में पदापण किया और 
कान्तासक्ति में बह पूर्ण यौवनवती खिल-खिलाकर हँस पड़ी । और 
प्राणाधार ऋष्णु उस-प्रर रीक गए । अपने -यौचन में मदमाती थी-- 


८ यूग्दास की भक्तिन्मावना 
चह ! तो, उसने मान भी किया ; नारीनसुलभ ह्ब्ना के सीने आव- 
रण में दुवधकता भी चाहा; सगर उसका मन बार यार उससे यही 

ता रहा-पणली थागे बढ़ ! शागे चढ़ू--ओर अपने प्रियतम के 
झप में सिल् कर एकाकार होना ।ल्और चहईआगे बढ़ी | लण्जा का 
आवरण छिन्न-भिन्न हो गया । चह अपने मनमोहन में समा ग 
फिर ऐहिक लीला दी समाप्ति पर भगवदनुप्रह से बह गालोक की 
विपुल्ल शान्ति में जा बिराजी । 

इसीलिये एक स्थान पर पीछे हमने लिखा &-+अपनी सख्य- 
भक्ति के अन्तगत सूरदास ने अपने इप्टदेव क्ृष्ण को पहले पुत्र 
झूप में भजा, फिर सखा के रूप में-ओर अन्त में गोपी चन कर 
प्राणाधार के झप में | ओर उनके उत्कट प्रेम ने भगवान ओर भक्ते 
के इस कान्त-कान्ता वाले सम्बन्ध में सुगन्ध उत्पन्न कर दी। तो 
इस सुगन्ध का कारण चनीं-उनके चित्त की अनेक वृत्तियाँ, जो 
स्वाभाविक हँ--इसीलिए हृदयग्राही जान पढ़ती हैं। दूसरे शब्दों 
सें उन्हें संयोग की अवस्थाएँ कहकर पुकारा जा सकता है-- 
(१) रुपाकषेण 
देखि सखी वन ते जु बने ब्रज आवत है नंद-सन्दन । 
सिखी सिखंड सीस, मुख मुरली, वन्‍यो तिलक, उर चन्द्न । 
कुटिल्न अलक मुख, चंचल लोचन, निरखत अति आतनन्दन । 
कमल मध्य मनु 6 खग खंजन वँधे आइ उड़ि फन्दन ! 
अरुन अधर-छवि दसन विराजत, जब गावत कल सन्दन | 
मुक्ता मनो नील-मनि-मय-पुठ, “घरे भुरकि वर चन्दन । 
गोप वेष गोकुल गो चारत है हरि असुर-निकन्दन। 
सूरदास प्रभु सुनस चखानत नेति नेति श्रुति छन्दन ॥ ४७६॥ 

--ख्रिसागर! दशम स्कन्ध ( पहिला खंड) का० ना» प्र० सभा | 
अथवा 
खेलत हरि निकसे त्रज-खोरी । 

कदि कछनी पीताम्व॒र बाँघे, हाथ लए भौंरा, चक, डोरी ॥ 


सूरदास और उनका धाहित्य ७६ 


मोर-मुकुट, कुए्डल खवननि बर, दसन-दसक दासिनि-छवि छीारी। 
गए स्यास रवि-तनया के” तट, अंग लसति चन्दन की खोरी ॥ 
ओचक ही देखी तहूँ राधा, मेन विसाल भाल दिए रोरी। 
नील बसन फरिया कि पहिरे, वेनी पीठि रुल्त भकमोरी ॥ 
सद्भध लरकिनी चलि इत आवति, दिन-थोरी, अति छब्रि तन गोरी! 
सूर स्वाम देखत ही रीमे, नेन-मैन मिलि परी ठगोरी ॥ ६७२॥ 
--सूरसागर' दशम स्कन्ध ( पद्दिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
खथवा 
साँवरी मनमोहन साई । 
देखि सखी बन ते ब्रज आवत, सुन्दर ननन्‍्द-कुमार कन्हाई॥ 
मोर पद्धः सिर मुकुट * राजत, सुख सुरत्ी-धुन सुभग सुहाई ! 
कुएडल लोज, कपोलनि को छवि, सधुरी वोल'न वरनि न जाई ॥ 
लोचन ललित, सलाद भ्रुकुटि विच तकि मृगसद्‌ की रेख बनाई । 
मनु मरजाद उल्नंघि अधिक बल उमेंगि चली अति सुन्दरताई ॥ 
कुचित केस सुदेस, कमल पर मनु मधुपनि मात्ता पहिराई। 
मंद-मद्‌ मुसुक्यानि, मनो घन, दामिनी दुरि-दुरि देति दिखाई।॥ 
सोमित सूर निकट नासा के अनुपम अधघरनि की अरुनाई। 
मनु सुक सुरँग चिज्ञोकि विच-फल चाखन कारन चोंच चलाई।६१६। 
-- सरसागर? दशम स्कन्‍्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
(२) परिचय-- 
बूकत स्यथाम कौन तू गोरी । 
कहाँ रहति, कांकी द्वे बेटी, देखी नहीं कहूँ ब्रज-खोरी॥ 
काहे कौ हम त्रज-तन आवतति, खेलति रहति आपनी पौरी। 
सुनत रहति ख्रवननि नँद-ढोटा करत फिरत माखन-द्धि-चोरी। 
तुम्हरी कहा चोरि हम लेहेँ खेलन चलौ सह्ल मिलि जोरी | 
सूरदास प्रभु रसिक सिरोसनि, वातनि भुरइ राधिका भोरी ॥६७श॥ 
- सरसागर? दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 


(३) मिलनोपाय-- 


न यूग्दाल को भक्ति-भमावना 


सेननि नागरी समुभाई । 

खशिक आवहु दोहनी ले, यद्दे मिस छल लाइ॥ 
गाय-गनती करन जेहेँ, मोहिँ ले नँंदराइ । 

चोलि चचन प्रमान-कीन्ही, दुहुनि आतुरताई ॥ 

कनक चरत सुढार सुन्दरि, सकुचि बदन दुराई॥ 

स्थास प्यारीनेन रॉले, शति विसाल चलाई ॥ 

गुप्त प्रीति न प्रगट कीन्‍्ही, हृदय दुहनि छिपाई। 

सूर प्रभु के बचन सुनि-सुनि, रही कुचरि ताजाई ॥ ६७६ ॥ 
“+सूरसागर! दशम स्कन्‍्घ ( पहिला खण्ड ) का० ना० ग्र० सभा । 

अथवा 
सिव सो विनय करति कुमारी । 

जोरि कर, मुख करति अस्तुति, बड़े प्रश्लु त्रिपुरारि ॥ 

सीत भीत न करतिं, सुन्दारि, कृस भेई.सुकुमारि | 

छहो रितु तप करति नीके , गेह-नेह बिसारि ॥ 

ध्यान धरि, कर जोरि, लोचन मूँदि, इक-इक जाम । 

विनय अचल छोरि रवि सो करति है सब बाम ॥ 
हमहि होहु दयाल दिन-मनि, तुम विदित संसार । 

कास अति तनु दहत दीजे, सूर हरि भरतार ॥ ७३७ || 

“ सूरसागर'-दशम स्कन्ध (पहिला खण्ड) का० ना० प्र० सभा | 

(४) मिलनातुरता-- 


लागरि सन गई अरुभाई। 
अति विरह्‌ तनु भई व्याकुल, घर न ने कु सुहाइ ॥ 
स्थाम सुन्दर सदन सोहन, मोहिनी सी लाई। 
चित्त चब्बल क्ुवरि राधा, खान-पान भुलाई॥ 
कबहुं विहेसंति, कवहुँ चिलपति, सकुचि रहति लजाइ। 
मातु-पिठु को त्रास मानति, मन बिना भई बाइ.॥ 


सुरदासत और उनका साहित्य ८ 
र 


जननि सौ दोहनी माँगति, बेगि दे री साई। 
सूर प्रभु को खरिक मिलिहों, गए मोहि बुलाइ॥ ६४८॥ 
“-छुगरलागर-दशम स्कन्‍ध (पद्धिला खए्ठ) का० ना० प्र० सभा। 


(४) प्रथम-मिलन--- 


'नन्द्‌ बबा कीःबात सुनो हरि । 
मोहि छाँड़ि जो कहूँ जाहुगे, ल्याडेंगी तुमकोंधरि॥ 
भल्ली भई तुम्हे" सौंपि गए मोहिँ, जान न देहोँ तुमको 
'बॉह तुम्हारी ने कुन छोड़ी; महर खीमिहे हमको ॥ 
मेरी वाहँ छाँड़ि दे राधा, करत डउपरफट वाले। 
'सूर स्थाम नागर, नागरि सौ ,करत प्रेम की घाते” ॥६८५॥ 
“'सरसागर-दशम स्कन्‍्घ (पहिला खण्ड) का० ना० ग्र० सभा | 
अथवा 
नीवी ललित गह्ी जदुराई। 
जवहिं सरोज धरथौ भ्रीफल पर, तव जसुमति गई आइ || 
ततछलन रुदन करत सनसोहन, मत में घुधि उपज्ञाइ । 
देखी ढीठि देति नहिं माता, राख्यों गे द चुराई॥ 
तब इपभाजु-सुता हँसि बोली, हम पे नाहिँ कन्हाई । 
काहे को कककोरत नोखे, चलहु न देडँ बताझु॥ 
देखि विनोद वाल सुत कौ तब, महरि «चली मुखुकाइ। 
सूरदास के प्रभु की ल्ञीला, को जाने इहिँ भाइ ॥६८२॥ 
“--सुरसागर'-दशम स्कन्ध (पहिला खण्ड) का० ना० प्र० सभा | 
अथवा 
रवि'सौ विनय करति कर-“जोरे। 

' अभु अन्तरजीमी, यह्‌ जानी, हम फारन जल खोरे ॥। 

' भ्रगाद भए अभ्ु . जलंही भीतर, देखि सवनि को प्रेम । 

'मीजत पीठि -सबनि के पाछे , पूरत कीन्हौ- नेम | 


ष्प्‌ यूग्दास को भक्ति-भावना 
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फिरि देखे तो ऊुँचर कन्हाई, मीजत रुचि सो पीठि । 
सूर निरखिसकुची त्रज-जुबती , परी स्याम-तन दीठि ॥ ७६८ ॥ 
-“'सूरतागर-दशम स्कन्ध (पह्चिला खण्ड) का० ना» प्र० सभा । 


(६) सुख-विज्ञास--- 


नवल किसोर नवत्न नागरिया। 
अपनी भुजा स्याम-भुज ऊपर,स्याम-मुज्ा अपने उर धरिया॥ 
क्रोड़ा करत तसाल्न-तरुन-तरस्थामा स्याम उमेंगि रस भरिया | 
यो ल्पटाइ रहे उर-उर ज्यौँ , मरकत मनि कैचन में जरिया ।॥। 
उपसा काहि देउँ, को ज्ञायक, मन्‍्मथ कोटि वारने करिया । 
सूरदास चल्िि-वलि जोरी पर, नँद-ऊु वर बृपभानु-कु वरिया ।६८८।॥। 
“- परसागर-दशम स्कन्ध (पिला खण्ड) का० ना० प्र० सभा | 


(७) चतुराई-- 
पीत उद्नियाँ कहाँ बिसारी। 
यह तो लाल ढिरशानि की ओरे, है. काहू की सारी ॥ 
हो गोधन ले गयौ जमुन-तट, तहाँ हुती पनिहारी । 
भीर भई सुरभी सब विडरी, मुरल्ली भली सम्हारी | 
हो ले भज्यो और काहू की, सो ले गई हमारी | 
सूरदास प्रश्नु भत्नी वनाई, चल्लि जसुमति महतारी ॥६६३॥ 
-- सूरसागर! दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 
अथवा 
जननी कहति कहा /भयों प्यारी । 
अचही  खरिक गई तू नीके , आवत ही भई कौन विथारी ॥ 
एक विदिनियाँ सेंग मेरे ही, कार! खाई ताहि तहाँ री। 
मो देखत वह परी धरनि गिरि, मैं डरपी अपने जिय भारी॥ 
स्थास बरन इक ढोटा आयो, यह नहिं जानति रहत कहाँ री। 
कहत सुन्यो नंद को यह बारी, कछु पढ़ि के तुरतहिं हि कारी॥ 


सूरदास और उनका साहित्य परे, 


मेरो सन भरि गयो तच्रास ते , अब नीकों मोहिँ ज्ञागत ना री। 
सूरदास अति चतुर राधिका, यह कहि समुभाई महतारी ॥६६०।॥ 
--सूरसागर दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना» प्र० सभा । 

अथवा 
प्रेम विवस सब ग्वालि भेँई | 

उरहन देन चली जसुमति को, सनमोहन के रूप रई ॥ 

पुलक अज्ज अँगिया उर दरकी, हार तोरि कर आपु लँई। 

अचल चीरि, घात उर नख करि, यह मिसकरि नद-सदन गई || 

जसुमति माइ कहा सुत सिखयौ, हमकौ जेंसे हाल किए | 

चोली फारि हार गहि तोरे, देखों डर नख-घात दिए॥ 

अंचल चीरि अभूषपन तोरे, घेरि धरत उठि भागि गए। 
सूर महरि मन कहति स्याम धी ,ऐसे लायक कवहि भए ।७७१॥ 
--सूरसागर! दशम स्कन्ध ( पहिला खंड) का० ना० प्र० सभा। 

(८) प्रेम-हठ-- 
4 ह सुनि हँसे दयाल सुरारी | मेरो कल्लौ करो सुकुमारी॥ 
जल ते निकसि सवे तट आवहु। तबहिँ भले आअँबर ठुम पाचहुँ ॥ 
भुजा पसारि दीन हो भाषहु | दोड कर जोरि-जोरि तुम राखहु | 
सुनहु स्थाम इक बात हमारी। नगन कहूँ देखिये न नारो॥ 
यह मति आपु कहाँ धो पाई। आजु सुनी यह बात नवाई॥ 
ऐेसी साथ मनहिं में राखहु | यह वानी मुख ते जनि भाषहु॥ 
हम तरुनी तुम तरुन कन्हाई | बिना चसन क्यों” देहिँ दिखाई ॥ 
पुरुष जाति तुम यह कह जानौ | हा हा यह मुख में जनि आानो ॥ 
तो तुम वेठि रहौ जलही सब | चसन अभूपन नहिं चाहति अब ॥ 
तवहिं देहूँ जल वाहर आवहु | वाँह उठाइ अँग दिखिरावहु ॥'** 
ई॥८००॥ 

--सूरसागर दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना» प्र० सभा | 


प्प्ड सूरदास की भक्ति-भावना 
(६) प्रेमाकर्षण-- 
चल्ली वन वेन्नु सुनत जब धाइ | 
सातु-पिता-बाँधव अति त्रासत, जाति कहाँ अकुलाइ ॥ 
सकुच नही , संका कछु नाही , रेनि कहाँ तुम जाति | 
जननी कहति दई की घाली, काहे को इतराति॥ 
'मानति नही” और रिस पावति, निकसी नातो तोरि। 
जैसे जंतल-प्रवाह भादों कौ, सो को सके -चहोरि॥ 
केचुरी 'भुअन्नैम त्यांगत, मात-पिता यी" त्यागे। 
सूर स्याम के हाथ विकानी, अलि अंबुज अनुराग ॥१००१॥ 
“--सूरसागर? दशम स्कन्घ (पहिला खण्ड) का० ना० प्र० सभा | 
(१०) प्रेम-परीक्षा--- 
( प्रश्न ) 
मातु-पिता तुम्हरे धो नाही 
बारंबार कमल-दल-लोचन, यह कहि-कहि पहछिताही 
'लनके ' ल्ोज नही , वन तुमको आबन दीन्ही राति। 
सब सु'दरी, सबे नवजोबन, निठुर अहिर की जाति॥ 
“की 'तुम' केहि आई, की ऐसेहिं कीन्ही कैसी रीति। 
'सूर तुंभहि यह नही 'बूकरिये, करी वड़ी विपरीति ॥१०१३॥ 
-- सरंसागर? दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० नाो० प्र० सभा । 
( उत्तर ) 
तुम पावत हम घोष ते जाहि । 
कहा जाइ लेंहे - हम ब्रज, यह दरसन त्रिभ्ुवन ताहिँ॥ 
तुमहूँ ते ब्रज हिलतू-त कोऊ, 'कोदि कद्टो नहिं साने । 
“कांके पिता, मातु है काकी, काहूँ हम नहिं जाने ॥ 
काके- पति, . सुत-सोह्‌ कौन कौ, घरही कहा पठावत | 
केसो धर्म, पाप है केसो, आस निरास करावत॥ 


सूरदास भर उनका साहित्य ८, 


हस जाने केवल तुमही- कौ, ओर द्था. संसार । 
सूर स्याम निठुराई तजिय, तजिय चचन-विक्ाई ॥१०२१॥ 


-- सरसागरः--दशम स्कन्ध ( पिला खण्ड ) का० ना» प्र० सभा। 


(११) रस-केलि-विस्तार-- 


(१) 


रस वस स्याम कीन्ही ग्वारि। 
अधर-रस अचवत परसपर, संग सब ब्रजनारि ॥ 
काम-आठतुर भजी वाला, सवनि पुरई आस । 
एक-इक ब्रजनारि, इक-इक आपु करथौ प्रकास ॥ 
कबहूँ नृत्यतः कबहुँ ग्रावत, कवहुँ कोक-विल्लास । 
सूर के प्रभु रास-नायक, करत सुख-दुख नास ॥१०६९॥ 
--सूरसागर? दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
(२:) 
प्यारी स्याम लई उर लाइ | 
उरज उर सौ” परस को सुख, बरनि कापे' जाइ ॥ 
कनक-छुवि तन मलय-लेपन. निरखि भामिनि-अड्ग । 
नाखिका सुभ वास लंलें, पुल्लक स्याम-अनंश ॥ 
देति चु'बन, लेति सुख को,, समानि पूरन भाग । 
सूर-प्रभु बस किये नागरि, वद॒ृति धन्य सुहाग ॥१०८९॥ 
--सूरसागर? दशम स्कन्घ ( पदिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 
(३) 
जल क्रीड़ा-सुख अति उपजायो | 
रास रँग मन ते नहिं भूलत, वहे भेद -मन:-आयौ || 


जुबती कर-कर जोरि-मंड़ली,, स्थाम. सागरी:चींच -। 
चंदन-अंग-कु कमा छूटत, जल्न -मिल्ि- तट भई कीच || 


पर सूरदास फी भक्ति-भावना 
जो सुख स्थाम करत जुत्रतिनि सँग, सो मुख तिह् पुर नाही । 
सूर स्थाम देखत नारिनि को , रीमिपरीकि लपटाही ॥११६३॥ 
--सूरसागरः--दशम स्कन्ध ( पहिला खए्ड ) का० ना० प्र० सभा | 


(४) 


नवल्ल नागरि, नवल नागर किसोर मिल्ति, कुज कोमल-कमल- 
दुलनि सज्या रची | 
गोर साँवल अंग रुचिर तापर मिले, सरस मनि मदुल कंचन सु- 


आभा खची ॥ 
सदर नीची वंध रहति पिय पानि गहि पीय के भुजनमे _ कलह 
सोहन सची | 


खुभग श्रीफल उरज पानि परसत, हुँकरि, रोप, करि गवे, दृग 
भंगि, भामिनि लची ॥ 
कोक-कोटिक रभ्स, रसिक हरि सूरज, विविध कल माधुरी 
किमपि नाहिन वची । 
प्रान-मन-रसिक, ललितादि, लोचन-चपक, पिवति मकरंद, सुख- 
रासि - अंतर-सची ॥११६६॥ 
--सरसागरः--दशम स्कन्‍्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना» प्र० सभा | 


(४) 
स्यामा स्याम करत विहार । 
कुज़ गृह रचि कुसुम सज्जा, छवि वरनि को पार ॥ 
सुरत-सुख करि अंग आतल्स, सकुचि वसन सम्हारि | 
परसपर श्रुज कंठ दीन्हे, चेठे है वर तारि॥ 
पीत कंचन-वरनत भामिनि, स्यथाम घन-अलुहारि। 
सूर घन अरु दामिनी मिल्ति, प्रगट सुख बिस्तारि, ॥१६७६॥ 
“ प्रसागर' दशम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 


सूरदास श्रौर उनका लाहित्य ष्टा७ 


सूरदास ने मधुर-भाव भक्ति-रस का चित्रण बहुत ही विस्तार 
के साथ किया हैं| इस सधुर-भाव का वर्णन 'सूरसागर' में तो सवी- 
धिक है ही-साथ-ही 'सूरसारावली”' और 'साहित्य लहरी” भी उनके 
इसी प्रकार के वर्णन से ओत-आओ्ोत हैं | ऊपर हमने सूरदास की 
कान्तासक्ति के अन्तगत उनके उत्कट प्रेम के संयोग-पक्त का चित्रश 
करने का प्रयत्न किया हे-और अपने इस वर्णन में हम केवल 
उनके इप्देव की दानलीला तक के ही पद्‌ उद्घृत कर पाये हैं-- 
इस ओर की उनकी अन्य ल्ञीलाओं के पद, विस्तार-भय के कारण 
हमने छोड़ दिये हैँ । वास्तव में, 'सूरसागर! का दुशम स्कनन्‍्ध 
पूर्वाद्ध अधिकाँश में भगवान कृष्ण की इन्हीं लीज्ञाओं से भरा है-- 
ओर सगवान कृष्ण को यही लीलाएँ गोपी-रूप सूरदास की कान्ता- 
सक्ति की सर्वेस्त्र हैं! 

यह हम पीछे ही लिख आये हैं, प्रेम के दो पक्ष हैं-संयोग और 
वियोग ! संयोग में मिलन का सुख है; मगर वियोग में फिर मिलने 
की वांछा का रुदन ! इसीलिये वियोग को मिल्नन और पुनर्मिलन 
के वीच का सेतु कह सकते हैं । वास्तव में, मिलन मानखिक अलु- 
भूतियों के सुख का ही प्राप्त-कत्तों है; मगर पुनर्सिलन सबैदा- 
स्ेदा के लिये अपने प्यारे में लीन हो जाने का नाम है । मिलन 
को प्रथम मिलन कहा जा सकता हैं; मगर पुनर्मिलन को चिर- 
मिल्लन ! क्‍योंकि पुनर्निज्ञन के समय भगवान भक्त को चिर-मिलन 
का सुख प्रदान कर परमानन्द में लीन कर देता है । और आचाय 
ओर मनीषी इसी चिर-सिल्लन के सुख को भगवदूनुत॒ह कहकर 
सम्बोधित करते है । 

तो, वियोग को पुनर्भिन्नन या चिर-मिल्नन का तप कहना अधिक 
तक-संगत जान पड़ता दै--और क्योंकि प्रेम के इस पक्त का उदय 
” प्रथम मिल्न के पश्चात होता है--इसीलिए इसमें स्वयं को मिटाकर 
अपने प्यारे के रूप में सवंदा के लिए समाजाने की सावना स्वतः 


(७ ७ | 


ही जाय उठती हे। फिर, भक्त की आत्मा सानसिक अजुभूतियों के 


सूरदास की भक्ति-भाषना 


सुख-से तृप्त-नहीं हो पाती--क्योंकि' वह ऐहिक द्वेर-फिर तो वह 
पारलोकिक सुख की ही वांछा करती हुई परम विरहासक्ति के द्वारा 
उसे प्राप्त- करती है-.और जीवन-मरण के बंधन से मुक्त होकर 
परमात्मा में लीन हो. जाती है । यद्दी कारण है जो प्रेम के वियोग 
पक्ष-की अन्तिम अवस्था मरण ए--श्रथोत्‌ इस नश्वर देह के प्रति 
आत्मा के सोह का त्याग ! 


वियोग-पक्ष की अन्य दस अचस्थायें निम्नलिखित है-- 

(१) अभिल्ाापा, (२) चिन्ता, (३) स्मरण, (४) ग़ुण-कथन, (४) 
उद्दे ग, (६) प्रज्ञाप, (७) उन्माद, (5) व्याधि, (६) जड़ता, (१०) 
मूछी । 


ओर सूरदास ने अपनी इस विरहावस्था का चित्रण भी शास्रोक्त 
ओर .स्वाभात्रिक रूप से किया है, देखिये-- 


(१) अभित्वापा--- 


कव-देखो  इहि भाँति: कन्हाई । 
समोरनि के चँँदवा माथे पर, काँध कामरी लकुठ सुहाई॥। 
वासर के बीते सुरभिन सँग। आवत एक महाछवि., पाई। 
कान अगुरिया घालि निकट पुर, मोहन राग अहीरी गाई | 
क्यो हुँन रहत प्रान दरसन विनु; अब कित जतन करैरी माई । 
सूरदास. स्वामी. नोहें आए, बढ़ि जु गए अवध्यौडव भराई॥१२१७॥ 
-“ सूरसागर? दशम स्कन्ध ( द्वितीय खएड ) का० ना० ग्र० सभा । 


(२) चिन्ता-- 


मधुकर ये नेता पे-हारे | 
निरखि निरखि मग कमल नेन के, प्रेम समगन सए सारे॥ . * 
तादिन ते नी दो पुनि नासी, चौंकि परत अधिकारे। 
सुपन तुरी जागत! पुनि वेई, चसत- जु हृदय हमारे ॥ 


सूरदास श्रीर उनका साहित्य बह 


यह निरशुन ले ताहि वतावहु, जाने याकी सारे.। 
सूरदास गोपाल छाँड़ि को, चूसे टेंटा खारे॥ ३४७६ ॥ 
--सूरतसागर? दशम स्कन्ध ( द्वितीय खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 


(३) स्मरण--- 


इक दिन मुरली स्याम वजाई। 
मोहे सुर नर और सकल झुनि, उने बदरिया आई।॥। 
जमुना नीर प्रवाह थकित भयों, चले नहीं जु चलाई | 
गाइनि के मुख दाँतनि ठन रहे, वच्छ न छीर पिवाई॥॥ 
दम चली अनुराग पुल्कि तनु, ससि थकि निसि न घटाई । 
सूरदास प्रभु मिलिबे_ कारन, चली ' सखी- सुधि पाई ॥३३४७॥ 


--स्रसागर' दशम स्कन्ध ( द्वितीय खण्ड ) का० ना» प्र० सभा | 
(४) गुण-कथन-- 


ते शुन विंसरत नाहीं उरते 

जे त्रजनाथ किए सुनि सजनी, सोचि.कहति हों धुर ते ॥ 
मेघ कोपि 'त्रञष वरपन आयो, त्रास भयौ पतिसुर ते । 
विहल विकल,जानि नदनंदन, करज धरयौ गिरि तुरते 
एक समे वन साँक सनोहर, जाम रन रज जुर-ते । 
पत्रभंग सुनि संक स्याम घन, सेन दब कर दुर ते 
देत्य महावल बहुत पठाए, कंस वली मधुपुर ते ।* 
सूरदास-प्रभु सबे वधे रन, कछु नहिं सरयो असुरते ॥१२०छ॥। 

--स्रसागर' दशम स्कन्‍्घ ( द्वितीय खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 


(५) उद्े ग-- 
तुम्द्यारी प्रीति, किधों तरवारि | 
इृष्ठि धार धरि ह॒तो जु पहिले , घायल सब त्रजनारि ॥ 


६० सूरदास की भक्तिनभावना 


गिरी सुमार खेत बृन्दावन, रन मानी नहिं हारि। 

विहल विकल सेभारति छिनु-छिनु, चदन सुधा-निधि बारि ॥ 

अब यह, कृपा जोग लिखि पठयो, मनसिज करी गुहारि | 

कछु इक सेप वच्यों सूरज प्रभु, सोड जनि डारहु मारि ॥३६६२॥ 
“--स्रिसागर! दशम स्कन्ध ( द्वितीय खण्ड ! का० ना» प्र० सभा | 


(६) प्रलाप--- 


भ् यु न्क्र् 
५... नन सलोने स्थास, वहुरि कव आवहिंगे। 
वें जो देखत राते राते, फूजनि फूली डार। 
हरि वि फूलभरी सी ल्ञागत, करि भकरि परत अंगार ॥ 
फूल त्रिनन नहिं जाँ5 सखी री, हरि विज्ु केसे फूल । 
सुनि री सखि मोहि राम दुहाई - लागत फूल त्रिसूल ॥ 
जब में पनघंट जाडँ सखी री, वा जमुना के तीर। 
भरि-भरि जमुना उसड़ि चलति है. इन नैननि के नीर ॥ 
इन नेननि के लोर सखी री, सेज भई घरनाड। 
चाहति हो. ताही पे चढ़ि के, हरि जू के ढिग जाड ॥ 
ज्ञालपियारे प्रान हमारे, रहे अधर पर आाइ। 
सूरदास-प्रभु कु ज-चिहारी, मिलत नही क्यो धाइ ॥३२७णश। | 
- सूरसागर' दशम स्कन्घ ( द्वितीय खण्ड ) का० ना० प्र० सभा । 


(७) उन्माद-- 


साधों जू सुनिणे त्रज व्यवहार । 
मेरो कह्यो पचन कौ भुस सयो, गावत नन्दकुमार ॥ 
एक ग्वाल गोखुत हो रेगत, एक लकुठ कर लेत । 
एक मण्ठली करि बेठारत, छाक चाँदटि इक देत ॥ 
एक सवाल नट्वर बपु लीला, एक कस ग़ुन गावत | 
बहुत भांति करि से समुझायो,एक न उर में आवत।। 


सूरदास श्रोर उनका साहित्य ६१ 


निसि-वासर येहदी ढेगसव त्रज, दिन दिन नवतन प्रीति। 
सूर सकल फीकौ लागत है, देखत वह रस रीति॥ ४१४५॥ 
--सूरसागर' दशम स्कन्घ ( द्वितीय खण्ड ) का० ना० प्र० सभा । 


(८) व्याधि--- 


उऊधौ तिहारे पा लागति हो, वहुरिहूँ इहिं त्रजः करवी भाँवरी 
मिसि न नी द भोजन नहिं भावे, चितवत मग भइ दृष्टि काचरी ॥ 
वहे बृन्दावन वहे कुज-घन, वहे जमुना वहे सुभग साँवरी । 
एक स्याम चिनु ककछ्नू न भागे, रठटति फिरति ज्यों बकति बाचरी॥ 
चल्तलि न सकति मग इलत धरत-पग, आवबति चेठत डठत ताँतरी । 
सूरदास अथ्ु आनि मिलावहु, जग मे कीरति होइ रावरी ॥9०८०॥ 
--सूरसागर! दशम स्कन्ध ( द्वितीय खंड-) का० ना० प्र० सभा | 


(६) जड़ता-- 


फिरि फिरि कहा वनावत वात | 
प्रात काल उठि खेलत ऊधो घर-घर माखन खात ॥ 
जिनकी वात कहत तुम हमसो , सो है हमसों दूरि। 
हाँ हैं निकद जसोदा-नंदन, प्राव सजीवन मूरि।| 
वाल्ञक संग लिऐ दि चोरत, खात खवबाबत डोलत । 
सूर सोस नीचों कत नावत, अब कांहे नहिं बोलत ॥३६८८।॥ 


--सरसागर! दशम स्कन्घ ( द्वितीय खण्ड ) का० ना० प्र० सभा । 
(१०) मूर्डा-- 
| मेरे मन इतनी सूल रही | 
वे वतियाँ छ॒तियाँ लिखि राखी, जे नंदलाल कही॥ 


एक दयौस मेरे ग्रह आए, हो ही महत दही। 
रति माँगत मे मान कियो सखि, सो हरि ग़ुसा गही ॥ 


रॉ 
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सोचति अति पछिताति राधिका, मुरछित धरनि ढद्दी | 
सूरदास-प्रभु के बिछुरे ते, विथा न जाति सही ॥रेश६४॥ 
--स्रतागर! दशम स्कंध (द्वितीय खंड) का० था० प्र० सभा । 
(११) भरण-- 
ऊधो कही सु फेरि न कहिएऐ | 
जौ तुम हमे जिवायो चाहत, अनचोले हो रहिऐ।॥। 
प्राम हमारे घात होत है, तुम्हरे भाऐे हॉँसी। 
या जीवन ते मरन भलौ है, करवत लेहे  कासी॥॥। 
पूरव प्रीति सँभारि हमारी, तुमको कहन पठायो। 
हम तौ जरि वरि भस्स भेई तुम, आनि ससान जगायो॥ 
के हरि हमकौ आनि मिल्लावहु, के हे चलिये साथे | 
सूर स्थाम विन प्रान तजति हैं, दोष तुम्हारे माथे ॥३६०७॥ 
-- सूरसागर! दशम स्कन्घ ( छ्वितीय खण्ड ) का० ना प्र० सभा | 
जैसा कि पीछे हम दिखला आये हैं, श्री रामहुमार वो ने 
गोपिका-विरह के पदों को कान्तासक्ति के अन्तर्गत रक्खा है; 
मगर हमारी सम्मति. में. प्रेम का वियोग-प्रक्ष सर्वेदा आत्मनिवेदना- 
सक्ति, तन्मयतासक्ति और. परमविरहासक्ति- का-- ही अन्गः है। या 
सांसारिक रूप में; साधारण दृष्टि से देखने. पर वर्मो जी-का विचार 
सही हो सकता है; लेकिन भक्ति-मागग . की दृष्टि से -.उन्तका यह 
विचार तक-संगत नहीं जान पड़ता । ग्रेम का केवल संयोग-पक्त ही 
कान्तासक्ति के अन्तर्गत आ-सकता- है, उसका वियोग-पक्ष नहीं। 
यह सत्य है, इसकी आधार-शिल्ला संयोग ही. है; मगर भक्ति-सार्गे 
में संयोग प्रथम-सिलन का नास है और वियोग एनमिलन की तपस्या ! 
जिसका अथ है, उसका सीधा सम्बन्ध संयोग से नहीं , वल्कि 
पुरर्मिलन से हैं। और इस मिल्नन के पश्चात्‌ भक्त और सगवान का 
फिर विछोह, नहीं होता | ओर न फिर मिल्नन ही !--क्योंकि आत्मा 
इस प्रकार भगवदूनुप्रह को ग्राप्तककर स्वेदा-सबेंदा के लिये निरा- 
कार भगवान्‌ में लीन हो जाती है । 
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हो सकता है, वर्मो जी ने मनुष्य के व्यवह्मरिक जीवन में 
प्रतिदिन घटित होने वाले पति-पत्नी अथवा प्रिय और श्रेमी के बीच 
के व्यापार को दृष्टि में रखकर ही अपना उपयु क्त मत प्रगट किया 
हो; मगर वह ऐहिक अथवा मानसिक और शारीरिक सम्बन्धों के 
आधार पर ठिका है और भक्ति पद्धति में बह आत्मिक है--इस 
लिए भक्त के वियोग को सांसारिक ओमी की समानता में नहीं रखा 
जा सकता | पति-पत्नी और प्रिय और प्रेमी अपने छोठे-से जीवन में 
भी अनेकों वार चिछुड़ सकते दे और अनेकों ही बार मिल सकते 
लेकिन भक्त पुनर्मिलन के पश्चात्‌ अपने सगवान से न विछुड़ता ही 
है और न फिर मिलने की उसे आवश्यकता ही होती ह--क्योंकि 
वह-अभ्ु सगुण है औरं निगु ण भी । साकार है और निराकार भी- 
और. पुरर्निलन निराकार भगवान के साथ भक्त को निराकोर 
आत्मा के मिलन का नाम है । वह प्रभु अजर-अमर और अविनाशी 
है--इसीलिए भक्त की आंत्मा भी उसके ऐसे रूप में समाकर अजर- 
'अमर और अविनाशी वन जाती है | फिर विछोह केसा और मिल्नन 
केसा ? फिर तो वह भी 'बन्धन-मुक्त, अजर-अमर ओर अवि- 
'साशी ही है । 

इसीलिए सूरदास ने प्रभु के सगुर्ग और निगु ण दोनों ही रूपों 
की उपांसनां की दे, जो शाद्बोक्त हें । नीचे लिखे पद्‌ में उत्तका 
यही सिद्धान्त साव चेरिताथ होता हे, देंखिये-- 

अविगत-गति कछु कहत न आवे 

ज्यों गूँगे मीठे फल को रस अन्तरगत ही सागे।॥ 

परम स्वाद सबही सु निरंतर अमित तोष उपजाणे। 

'मन-बाोनी को अंगस - अगोचर, सो जाने जो पाणे ॥ 

'कूप रेख-गुन-जाति-जुगति-विजु॒निरालम्ब कित धाने। 

सब विधि अगमस विचारहि तातें सूर सगमुन-पद गागे ॥ २॥ 

-+ सूंरसागर? प्रथम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का“ना० प्र० सभा | 


छे 
सूरदास के दाशेनिक विचार 


भारतीय विचार-धारा में गुरू के महत्व को उपनिपद्-काल से 

स्वीकार किया गया है । श्वेताथवर उपनिपद्‌ के अन्तिम सछोक में 
“यस्य दढेवे परा भक्ति: यथा देवे तथा गुरा' कहकर गुरू और ईश्वर 
में समानता की स्थापना की गई है । इसी बात को कचीर ने भी 
अपने शब्दों में दोहराया है--शुरु गोविन्द दोड खड़े, काके लागू 
पाँय । बलिहारी गुरु आपने, जिन गोविन्द दीयो वताय |? इस 
सम्बन्ध में सूरदोस के भी यही विचार ज्ञात होते हैं । उन्होंने 
अनेक पदों में गुरुकी महिमा के सम्बन्ध में अपने इसी भाव को 
व्यक्त किया है। जैसे-- 

कर्म योग पुनि ज्ञान उपासन सब ही भ्रम सरमायो | 

श्री बल्लम गुरु तत्त्व सुनायो लीला-मेद वतायो॥ ११०२॥ 


“--स्रिसारावली! 
तथा 


अपुन१पों आपुन ही में पायो। 
च्दृ अअ के कल किक धझ 
सब्दृहि सब्द भयो उजियारो, सतगुरु भेद वतायो ।“““॥१श॥ 
--सूरतागर? चतुर्थ स्कन्घ ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा । 
तथा 


अपनी ऐहिक लीला की समाप्ति के समय चतुभु जदासजी के 
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कहने पर--“सूरदास जी ने चहुत सगवदजस वर्णोन कियौ परि 
आचाय जी महाप्रभूत कौ वर्णन नहीं कियौ |? उन्होंने कहय--मैं तो 
सब श्री/आचार्य जी महाप्रभून को ही जस वर्णंत कियो है। कछू 
न्यारोदेखू तो न्‍्यारों करे ।! और उन्होंने गाया-- 


भरोसो दृढ़ इन चरनन केरौ । 
श्री बल्लम नखचंद छटठा विनु सब जग माँ अँधेरों । 
साधन और नहीं या कल्लि में जासों होत निवेरी | 
सूर कहा कह्टे विविध आँवरों विना मोल को चेरो ॥ 


-- सूर-सौरभ? ( द्वितीय भाग ) 


वास्तव में, सूरदास ने अपने इन शब्दों में एक ओर अपने गुरू 
की महिमा का वर्णन किया है तथा दूसरी ओर वास्तविकता अथवा 
सत्य का उदूघादन : उनकी दूस्य भक्ति के पदों, जो उन्होंने महा- 
प्रभु वल्लभाचार्य से दीक्षित होने से पूर्व रचे, को देखने पर यह 
अन्दाज सहज ही में लगाया जा सकता है कि सूरदास का शाख्र- 
सम्बन्धी ज्ञान नहीं के वरावर था । उस समय वह केवल एक 
उच्चकोटि के भक्त और कवि ही थे--और अगर महाम्म्जु के चरणों 
में बैठने का सौभाग्य उन्हें प्राप्त न हुआ होता तो सूरदास अपनी 
विनय भक्ति के पदों के अतिरिक्त अन्य उपल्ग्ध सामग्री का सूजन 
कर ही न पाते । 


“चौरासी वैष्णवों की वार्ता! में लिखा है--भागवत और सुबो- 
घिनी का ज्ञान सूरदास को महामप्रञ्ु ने कराया | नेन्न-विहीन होने 
के कारण सूरदास के लिए स्वयं कुछ भी पढ़ लेना असम्भव था-- 
इसलिए वाती के इस कथन में सन्देह करने के लिए कोई भी कारण 
नहीं जान पड़ता -तो, इस सम्बन्ध में यह सत्य विद्त होता है कि 
सूरदास ने कृष्ण-लीला सम्बन्धी जो भी कुछ लिखा, वह सब उन्हें 
महाप्रभु से ही प्राप्त हुआ | महाप्रभ्॒ दशेन-शासत्र केप्रकांड परिडत 
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थे--यंही कारण है, जो सूरदास की कविता में उच्चकोटि के दार्श- 
मिक सिद्धान्तों का प्रतिपादन सी हुआ दीख पड़ता है । 

' यह सत्य है, देशेन की मीमांसों करना उनका ध्येय नहींथा-- 
ओर न बह इसके लिए उपयुक्त-पात्र ही-थे ।:सूरदास तो भंक्तथे-- 
इसलिए उनका समूचा साहित्य भक्ति-भावना से ही ओत-प्रोत है; 
मगर यत्र-तत्र उसमें दाशेनिक सिद्धान्तों का योग भी हो गया है। 
पुष्टि सम्प्रदाय की बैंठकें नियमित रूप से हुआ करती थीं--और 
उसकी ग्रत्येक बैठक में धार्मिक और दाशैनिक चचोएँ तथा महा- 
प्रभु के प्रवचन होते थे । जान पड़ता है, सूरदास को दाशेनिक ज्ञान 
महाप्रभु के इन्हीं प्रवचनों की सहायता से हुआ--और यह भी 
सम्भव है, भागवत के प्रकरणों की व्याख्या करते समय भी महा- 
प्रभु ने अपने दाशेनिक सिद्धांतों की विवेचना की हो--क्योंकि 
भागवत भक्ति प्रधान अंथ होने के साथ-साथ एकउघ्बकोटि का दाश- 
तिक अन्थ भी है | इसलिये इस सम्बन्ध सें हमें दोलों ही कारण 
'सम्भव जान पड़ते हँ--और इसका अथे है, ऋष्ण-लीला सम्बन्धी 
ज्ञान के साथ दी साथ सूरदास को दशन सम्बन्धी ज्ञान भी सहा- 
प्रभु वल्लमाचाय से ही प्राप्त हुआ । 

यही कारण है जो सूरदास ने अपने अनेक पढ़ों- में. गुरु-महिसा 
वर्णन के पुरातन सिद्धान्त की पूर्ति कर हमारे उपयुक्त कथन के 
अछुसार गुरू के इस आभार को स्वीकार किया है । 
मगर उनकी दशेन-तत्त्व-सीमांसा का अध्ययन करने पर यह 
रंप्ट ज्ञात होता है कि उन्होंने अपने ' शुरू महाप्रश्ठ॑ं बल्लभाचाये की 
'दुंशेन-वाणी को सुना, उस पर मेनन किया और चिन्तन के' उपरान्त 
, ही अपंत्ती कविता-माला में उसे 'पिरोया ) इसलिए चीज-रूप में 
“ये दाशनिक' सिद्धान्त महाग्रभ्ु के हैं, मगर इनके स्पष्टीकरण में 
. उन पर सूरदास के चिन्तत को मौतिकता अपना रूप सँवारे बेंठी 
'है। दूसरे शब्दों में कहः सकते हँ--सूर-साहित्य में जो भी दाशे- 
“निक सिद्धान्त उपलब्ध हैं; वे सिंद्धान्तं-रूप में मद्दाप्रभु के हैं; लेकिन 
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उत्तकी व्याख्या पर सूरदास की छाप लगी है। इसीलिये हमने 
इन्हें सूरदास के दाशेनिक विचार कहकर पुकारा है, नक्ि 
उनके दाशेनिक सिद्धान्त--जेसाकि आज के विद्यान्‌ आम तौर से 
उन्हें सूरदास के दाशनिक खिद्धान्त कहने लगे हैं। 

' इसलिये सूरदास के दाशेनिक विचारों को समझने के लिए 
महाप्रभु वल्लभाचार्य के दाशेनिक सिद्धान्तों को समझ लेना परम्‌ 
आवश्यक प्रतीत होता है--ओऔर संक्षेप में वे इस प्रकार हैं-- 


प्रह्म--- 


महाप्रभु॒ चल्लभाचाये ब्रह्म को साकार, सर्वशक्तिमान, 
सर्वक्ष, सर्वकती! और सचिदानन्द मानते हें । उनके अनुसार ब्रह्म 
निगुण और सगुण दोनों है त्रह्म शुद्ध है। वह गुणातीत होने 
पर भी जगत्‌ का कत्तो है | उसकी शक्ति अचिन्त्य और अपार 
है। वह सवब-कुछ हों-सकता छे। वही जगत्‌ का निमित्त और 
उपादान-कारण है । वह कत्ता भी हे और भोक्ता भी ! मगर वह 
कत्तो होने पर भी निर्विकार हे | उपादान-कारण होने पर भी वह 
संसार-धर्म से परे है | और श्रीकृष्ण ही ऐसे वह अद्वत्त्‌ 
निगुण त्रह्म हैं | 
जगत--- 

महाप्रभ्रु के मत सें जगत्‌ सत्‌ है- क्योंकि ब्रह्म कारण है. 
ओर जगत्‌ कार्य है। इस प्रकार कार्य और फारण अथवा ब्रह्म 
ओर जगत्‌ अभिन्न हैं। और जब कारण सत्‌ है तो कारण से 
अभिन्न कार्य अथवा जगत्‌ भी सत््‌ है। इसलिये महाप्रभ्चु जगंत्‌ 
को त्रह्मात्मक मानते हँ--क्योंकि. खेल के लिए अपनी इच्छा से 
ही ब्रह्म जगत्‌ के रूप में परिणित हुआ है। वह मायिक नहीं और 
नत्रह्म से भिन्न ही है | यही कारण है जो उसकी भी उत्पत्ति या 
विनाश नहीं होता | सगर उसका आविभोव और तिरोभाव वह 
मानते हैं। और इस सस्वन्ध में आगे चलकर वह कहते हँ--जब 


हा 


ह्६ धरदास के दाशनिक विचार 


धे--यंही कारण है, जो सूरदास की “कविता में उच्चकोदि के दाशे- 
मिक सिद्धान्तों का प्रतिपादन भी हुआ दीख पड़ता हे । 

“यह सत्य है, देंशेन की सीमांसो करना उनका ध्येय नहीं'था-- 
और न वह इसके ल्लिए 'उपयुक्त पात्र ही-थे सूरदास तो भक्तथे-- 
इसलिए उनका समूचा साहित्य -भक्ति-भावना से ही ओत-प्रोत है; 
मगर यत्र-तत्र उससे दार्शनिक सिद्धान्तों का-योग भी हो गया है । 
पुष्टि सम्प्रदाय की बैंठकें नियमित रूप से हुआ करती थीं--और 
उसकी प्रत्येक बैठक में धार्मिक और दाशेनिक चचौएँ तथा महा- 
प्रभु के प्रवचन होते थे | जान पइता है, सूरदास को दाशेनिक ज्ञान 
महाप्रभु के इन्हीं प्रचचनों की सहायता से हुआ--ओऔर यह भी 
सम्भव है, भागवत के प्रकरणों की व्याख्या करते समय भी महा- 
प्रभु ने अपने दाशेनिक सिद्धाँतों की विवेचना की हो--क्योंकि 
सागवत भक्ति ग्रधान ग्रंथ होने के साथ-साथ एकउच्चकोटि का दाशे- 
लिक अन्थ भी है | इसलिये इस सम्बन्ध में हमें दोनों ही कारण 
सम्सव जान पड़ते हैँ--और इसका अथे है, कऋृष्ण-लीला सम्बन्धी 
ज्ञान के साथ हो साथ सूरदास को दर्शन सम्बन्धी ज्ञान भी महा- 
प्रभु वल्लसाचाय से ही प्राप्त हुआ । 

यही कारण है जो सूरदास ने अपने अनेक पदों में:गुरु-महिमा 
वर्णत के घुरातन सिद्धान्त की पूर्ति कर हमारे उपयुक्त कथन के 
अनुसार शुरू के इस आभार को स्वीकार किया है | 
मगर उनकी दृशेन-तत्त्व-सीमांसा का अध्ययन करने पर यह 
रंपष्ट ज्ञात होता है कि उन्होंने अपने शुरू महंग्नस्सु बल्लभाचाये की 
'दंशेन-बाणी को सुना, उस पर सेनन किया और चिन्तन के उपरान्त 
(डी अपनी कविता-माला में उसे पिरोया ) इसलिए वीज-रूप भें 
“ये दाशंनिक सिद्धान्त मंहाश्रश्चु के हैं, मगर इनके स्पष्टीकरंण में 
'उन पर सूरदास के चिन्तन की मौलिकता अपना' रूप सँवारे बेठी 
'है। दूसरे शब्दों में कह सकते हँ--सूर-साहित्य में जो भी दाशे- 
निक' सिद्धान्त उपलब्ध हैं; वे सिंद्धान्तं-रूप में महाप्रभु के हैं; लेकिन 
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उनकी व्याख्या पर सूरदास की छाप लगी है। इसीलिये हमने 
इन्हें सूरदास के दाशेनिक विचार कहकर पुकारा है, नकि 
उनके दाशेनिक सिद्धान्त--जेसाकि आज के विद्वान आम तोर से 
उन्हें सूरदास के दाशेनिक सिद्धान्त कहने लगे हैं । 

इसलिये सूरदास के दाशनिक विचारों को समभने के लिए 
महाप्रभु वल्लभाचाय के दाशनिक सिद्धान्तों को समझ लेना परम 
आवश्यक प्रतीत होता है--ओर संक्षेप में वे इस प्रकार हैँ-- 


प्रह्म--- 


सहाप्रभु चल्लभाचाये ब्रह्म को साकार, सर्वशक्तिमान, 
सववेक्ष, स्वेकदी] और सचिदानन्द मानते हैँ | उनके अनुसार बक्ष 
निर्गुण और सगुण दोनों है.। ब्रह्म शुद्ध है। वह गुणातीत होने 
पर भी जगत्‌ का कत्ती है । उसकी शक्ति अचिन्त्य और अपार 
है। वह सवब-कुछ हो-सकता छे। वही जगत्‌ का निमित्त और 
डपादान-कारण है । वह कर्ता सी है और भोक्ता भी ! मगर वह 
कत्तो होने पर भी निर्विकार है | उपादान-कारण होने पर भी वह 
संसार-धर्म से परे है । और श्रीकृष्ण ही ऐसे वह अद्ढेत्‌ 
निगु ण त्रह्म हैं। 
जगत-- 

महाप्रभु के मत सें जगत्‌ सतू है- क्‍योंकि ब्रह्म कारण है 
ओऔर जगत्‌ कार्य है । इस प्रकार काये और कारण अथवा ब्रह्म 
ओर जगत्‌ अभिन्न हैं। और जब कारण सत्‌ है तो कारण से 
अभिन्न कार्य अथवा जगत्‌ भी सत््‌ है। इसलिये महाग्रभु जगत्‌ 
को ब्रह्मात्मक मानते हँ--क्योंकि, खेल के लिए अपनी इच्छा 
ही ब्रह्म जगत्‌ के रूप में परिशित हुआ है। वह मायिक नहीं और 
नत्नह्म से भिन्न ही है. | यही कारण है जो उसकी भी उत्पत्ति या 
विनाश नहीं होता । मगर उसका आविसोंव और तिरोसाव बह 
मानते हैं। और इस सम्बन्ध में आगे चलकर वह कहते हँ--जब 


ह्ष स्‌रदास के दाशनिक विचार 


जगत्‌ का आविभाव होता है तो कार्य रूप से और जब उसका 
तिरोभाव होता है तो वह कारण रूप से स्थित रहता है--इसीलिये 
वह सत्य है। इस प्रकार वास्तव में जगत्‌ का आर्विभाव और 
तिरोभाव ब्रक्म को इच्छा से: द्वी होता है | अपनी क्रीड़ा के लिये 
ही तब्रद् अपनी इच्छा से जीव ओर जगतू की स॒ष्टि करता है-- 
क्योंकि अकेले क्रोड़ा सम्भव नहीं ! 


जीव--- 


चल्लभाचायें के मताबुसार जीव ब्रह्म का ही अंश और 
छगु ऐ। यह हृदय से निवास करता है और ब्रह्म के समान ही 
शुद्ध और चेतन है। चेतन इस जीव का गुण है--और उसका 
यह गुण सर्वेत्र फेल सकता है। इसीलिए वह अनेक स्थानों में 
व्याप्त रहता है । 
सुक्कि-- 


महाप्रसु के मतानुसार गोलोकस्थ श्रीकृष्ण की ,सायुज्य 
प्राप्ति का नाम मुक्ति है। अपने इस कथन को और अधिक स्पष्ट 
करते हुए वह कहते हैं-श्रीकृष्ण को पति-रूप में सजना और 
सर्वोत्मभाव रखना हो मुक्ति है। स्वोत्मभाव का अथे है--समस्त 
विश्व को ब्रह्मात्मक समभना । जब सव-ऊकुछ उस सनातन ब्रह्म 
के रूप में दिखलाई देने लगता है--अथवा जब यह बोध हो 
जाता है कि ब्रह्मरूप काये का ब्रह्म ही कारण है, तव सवोत्मभाव 
सिद्ध हो जाता है । गीता में इसी सिद्धान्त को 'वासुदेव कुटुस्वकम! 
कहकर बताया गया है | 

भहाप्रभु कहते हैं-शुद्ध जीव अथवा मुक्तियोगिन आत्मा ही 
ऐसो आत्मा है जो इस ग्रकार की मुक्ति आप्त कर पाती है । 
वास्तव में उनके मतानुसार आत्माएँ तीन प्रकार को हैं--(१) 
मुक्तियोगिन, (२) नित्यसंसारिन और (३) तमोयोग । उनकी 
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दृष्ठ में तमोयोग आत्मा सचसे निकृष्ट आत्मा है । संसार में जीवन 
निवाह करने के पश्चात्‌ वह अनन्त काल के लिये अंधकार में 
चली जाती है और वहीं पड़ी रहुती है । नित्यसंसारिन आत्मा 
अनन्त काल तक आवागमन के चक्कर में चक्कर लगाया करती 
है। मगर मुक्तियोगिन आत्मा की मुक्ति होती दे; लेकिन उसे भी 
भगवान की कृपा के विना मुक्ति नहीं मिल सकती। वह कहते 
हैं भगवठ्साद से ही सुक्तियोगिन आत्मा में शद्ध पुष्टिसार्गीय भक्ति 
का उदय होता है--ओऔर उसी प्रीति द्वारा भगवान की उपासना 


होती हैं--और भगवान की रूपा से उस आत्मा को मुक्ति 
मिल जाती है । 


सापना-- 


सहमप्रभु को दृष्टि में भगवान का अलुग्रह ही सुक्ति- 
योगिन आत्मा की मुक्ति का साधन है। और भगवान के इसी 
अलुप्रह का नाम आचाग ने पुष्टि रक्खा है। निरोध अथवा अलुग्रह 
द्वारा मुक्ति का वणन करते हुए वह 'पोडशग्रन्थ? में लिखते हैं--- 
हरिणा ये विर्निमुक्तास्त मग्ता भवसागरे । 
ये निरुद्धास्तए वातन्र मोद मायांत्यहूनिंशं ॥११॥ 
-( निरोध ल्क्षणम्‌ ) 
जिनको भगवान का अलुम्रह नहीं मिला है, वे जीव भवसागर 
में डूव गये हैँ और जिन्हें वह आप्त हुआ है, वे अहर्निशि आनन्द 
में मगन हैं । हि 
महाप्रभु ने पुष्टि को चार प्रकार का साना है--(१) प्रवाह पुष्टि, 
(२) मयोदा पुष्टि, (३) पुष्टि पुष्टि और (७) शुद्ध पुष्टि ! प्रवाह पुष्टि सें 
भक्त सांसारिक वना रह कर भगवान श्रीकृष्ण की सक्ति करता 
है. । मयोदा पुष्टि में वह संसार के समस्त सुखों से उदासीन होकर 
गुणगान और कीतेन द्वारा भक्ति की साधना करता है। पुष्टि पुष्टि 
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सें वह भगवान श्रीकृष्ण का अलुग्नह प्राप्त कर लेता है; मगर 
साधना में वराबर लीन रहता है। और शुद्ध पुष्टि में सक्त भगवान 
पर पूर्ण-रूप से आश्रित हो जाता हे। वास्तव में शुद्ध पुष्ठि ही 
इलसे सर्वोपरि है । है 

शुद्ध पुष्टि का अधिकारी भक्त भगवान श्रीकृष्ण की लीजल्ाओं 
में एणरूपेण लीन हो जाता हे। वह भगवान के सासीप्य को आप्त 
कर लेता हे--इसीलिए वह कभी भगवान को पुत्र-रूप में भजता है, 
कभी सखा के रूप में और कभी प्राणाधार में रूप में ! इस श्रकार 
यशोदा और ननन्‍द भी वह हे, श्रीदामा और सुदासा भी वह 
ओर गोपी भी वह ! यही कारण हैं--ऐसा वह भक्त आचाये के 
सिद्धान्तानुसार कभी वात्सल्यासक्ति का अनुभव करता हैं, कभी 
सख्यासक्ति का और कभी कान्तासक्ति का ! और कान्‍्तासक्ति में 
पहुंचकर फिर वह आत्मनिवेद्नासक्ति, तन्मयतासक्ति और अन्त 
सें परमविरहासक्ति में लीन होकर ऐहिक लीला का अन्त होने 
पर श्रीकृष्ण के गोलोक | में जा विराजता है । 

जीव की मुक्ति के निमित्ता महाग्रश्ु पुष्टि-मार्ग को ही सर्वोपरि 
साधन समभते हैं; मगर ज्ञान और साधना वाले मार्ग में भी वह 
विश्वास करते हैं । ज्ञान ओर साधना वाले मार्ग को उन्होंने मयोदा 
नाम से पुकारा है । इसीलिये वह शम-दमाद्‌ को वहिरज्ञ साधन 
सानते हैँ और श्रवण, मनन तथा निद्ध्यासन को अन्तर 
साधन |! उनकी दृष्टि सें. सगवान में चित्त की प्रवणता सेवा है 
ओर सर्वोत्मभाव मानसी सेवा ! यही कारण है जो आचार्य 
को सम्पति में. पुष्ठि सार्गीय साधन ही श्रेष्ठ हें--क्योंकि ऐसा 
भक्त भगवान के स्वरूप के अतिरिक्त अन्य किसी वस्तु की इच्छा 
ओर ग्राथना नहीं करता । 

माया महाप्रश्चु वल्लाभाचाये माया को ब्रह्म की शक्ति मानते 
हैं । मगर वह्‌ जीव और जगत्‌ के सृजन में भगवान की इस शक्ति 
अथवा माया का अस्तित्व स्वीकार नहीं करते। माया के सम्बन्ध 


डँ 


सूरदास झोर उनका साहित्य १०१५ 


में उनका यह भी कथन है कि यह हमारी दृष्टि से उस अभु को 
ओमल भी करती है ओर उससे मिलने में हमारी सहायता भी ! 
वह ब्रह्म के वश में है--अरह्म उसके वश सें नहीं । 
इस प्रकार उपयुक्त कथन से यह वात हमारी समझ में 
सरलतापूर्वक आ जाती है कि महाप्रश्मु के दाशेनिक सिद्धान्त 
अथवा पुष्ठिमागे करा उपरिविवेचित रूप भागवत के आधार पर 
है । यही कारण हैं जो इस मत के आचार्यों ने प्रस्थानन्नयी के 
बाद व्यास की समाधि भाषा--भागवत को भी अमाणचतुष्टय 
में गिनाया है-- 
.. चेदाः श्रीकृष्णवाक्ष्यानि व्याससूत्राणि चेच हि। 
समाधिभाषा व्यासस्य प्रमाणं तब्रतुष्यम ॥७६॥॥ 
-“'शुद्धाद्वे त मार्तेण्ड-प्रष्ठ ४६ 


हम समभते हैं श्रीमदरभागवत का परात्पर < मैगवान श्री 
कृष्ण को नसस्कार, वाला यह श्लोक हमारे उपयुक्त कथन की 
पुष्टि करने में सहायक सिद्ध होगा-- 


. नमः परस्मे पुरुषाय भूयसे 
सदुद्भवस्थाननिरोधलीलया । 
गृहीतशक्तित्रितयाय दे हिना-- 
सन्तभवायानुपलक्ष्यवत्मने ॥९॥ 


उन परात्पर और पुरुषोच्मम मगवान को में कोटि-कोटि बार 
नमस्कार करता हूं, जो संसार की उत्पत्ति, स्थित्ति और प्रल्य की 
लीला करने के निमित्त सत्य, रज् तथा तमोगुण रूप -इस प्रकार तीन 
शक्तियों को स्वीकार करके ब्रह्मा, विष्णु और शंकर का रूप धारण 
करते हैं। जो अन्तयोमी भी हैं और सब ही प्राणियों के हृदय 
में चिराजते हैंँ। जिनका स्वरूप और उसकी उपलब्धि का विषय 
बुद्धि से परे है। जो अनन्त हैं । 


१०४ सूरदास के दाशंभिक पिचार 


सच तो यह है, भागवत का उपयु क्त श्लोक महाप्रभु के 
दाशैनिक सिद्धान्तों का सूक्मतर-स्वरूप हे | इसीलिये प्रमाण 
चतुष्टय में भागवत की भी गणना को गई है।। इस सम्बन्ध में श्री 
रामरतन भठनागर के निम्नलिखित शब्द उद्धृत करना हम 
आवश्यक समभते हैंदै।-- 


६...., .वल्लसाचायें ने भागवत की कथा को लेकर उसके 
द्वारा साधना की एक पद्धति हो भक्तों के सामने उपस्थित कर 
दी। वास्तव में भागवत स्वयम्‌ एक आध्यात्मिक श्रन्थ है जिसका 
आध्यात्मिक रूप कथाओं में छिप गया है। गोपी, रास, मुरली 
आदि सभी वस्तुओं का प्रयोग इस पुस्तक में प्रतीकाथ्े में हुआ है । 
वल्लभाचाये ने इन प्रतीकों को विकसित किया और सूरदास ने 
उनको रागात्मक रूप दिया । सच तो यह है कि वल्लभाचाये के 
दाशेनिक सिद्धान्तों को मध्य-युग की भक्त-त्राण जनता के लिए 
सुवोध बनाने का सारा श्रेय सूरदास को है ।' 

'सर-साहित्य की भूमिका! प्रृष्ठ ६९ 

इस प्रकार आचाये वल्लभाचाये के दाशेनिक सिद्धान्तों को 
समझ लेने के पश्चात्‌ अब हम सूरदास के दाशेनिक विचारों 
का विवेचन करेंगे | यह हम पीछे कह ही आये हैं कि 'सूर- 
साहित्य में जो भी.दाशेनिक सिद्धान्त दृष्टिगोचर होते हैं--बीज- 
रूप में वे सब महाप्रसु वललभाचाय के हैं; लेकिन उनकी व्याख्या 
पर सूरदास की छाप लगी है । यही कारण है जो ऐसे स्थक्नों 
पर सूरदास हमें सोलिक विचारक के रूप म॑ दीख पड़ते हैं । 
उदाहरण के लिए हम कह सकते हैं, महाप्रश्यु ने साया की तुलना 
जहाँ 'कनककपिश वास: से की हे--सूरदास ने उसे काल्ली कमरी 
कहकर पुकारा है, देखिये-- 


यह कमरी कमरी करि जानति | 
जितनी 5. ६५8 4 तनो [0 प 
जाके जितनी बुद्धि हृदय में , सो तितनों अनुमानति ॥ 


सरदाल और उनका साहित्य १० 


या कसरी के एक रोम पर, बारौं चीर पटम्वर। 

सो कभरी तुम निंदित गोपी, जो तिहुँ ल्लोक अडंबर॥ 

कमरी के बल असुर सहारे, कमरिहि ते सब भोग। 

जाति पाँति कमरी सब मेरी, सूर सर्वे यह जोग॥ १४१४ ॥ 

--सृरसागर! दशम स्कन्धच ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 

इस प्रकार सूरदास के दाशेनिक विचारों में उनकी मौलिकत 
अनेक स्थलों पर दीख पड़ती हे । राधा को कृष्ण की शक्ति द 
प्रतीक मानना तो सूरदास की सर्वोपरि और अद्वितोय मौलिक 
है। जहाँ महाग्रश्मु ने अपने दाशंनिक सिद्धान्तों में राधा क 
स्मरण किसी प्रकार भी नहीं किया है, वहाँ सूरदास ने हर 
ब्रह्म की शक्ति अथवा माया कहकर असिनन्दित किया है ओ 
यह उनकी मौलिकता का सर्वोच्च उदाइरण है। | 

सूरदास के अद्देत निगु ण ब्रह्म: सूरदास के शब्दों में हरि 
जो श्रीकृष्ण हैं, वही उनके इष्टदेव हैँ । वह अजर, अम” 
अविनाशी, पुरुषोत्तम, सवकत, स्भोक्ता, सर्वव्यापक, अन्तयोर्म 
अनंत, आदि सनातन, अमल, अकल, अभेद परत्रह्म और अद्ठ 
हैं। वह उसयलिग-युक्त अथोत्‌ निगुण-सगुण दोनों हैँ! केवः 
वहीं हैँ उनके अतिरिक्त ओर कोई नहीं है.) वही ज्योतिरूप होक 
सब प्रकाशित होते हैँ । समस्त सत्ता और समस्त चेतनत 
उन्हीं में से विकसित होती है और उन्हीं में लीन : 
जाती है । 

अपने ऐसे इप्टदेव श्रीकृष्ण का वर्णेन सूरदास ने अपने पद 
में अनेक प्रकार से किया है। उदाहरण के लिए हम समभते 
निम्नलिखित पद पयोप्त होंगे। 

[विराट-रूप-वर्णान] के 

नेननि निरखि स्वथाम-स्वरूप । 
रहो घट-घट व्यापि सो$ जोति-रूप अनूप । 


१०४ सूरदास के दाश निक विचार 


चरन सप्त पत्ताल जाके, सीस दे आकास । 

“4 
सूर-चन्द्र-नछत्र-पावक, सर्च तासु अकास वी २७॥ 
--सूरसागर? द्वितीयस्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० ग्र० समा | 


(२) 
आरती] 
हरि जू की आरती बनी | 

अति चिचित्र रचना रचि राखी, परति न गिरा गनी । 

कच्छप अध आसन अनूप अति, डॉड्ी/सहस फनी । 

मही सराव, सप्त सागर घृत, बाती सेल घनी । 

रवि-ससि-ज्योति जगत परिपूरन, हरति तिमिर रजनी । 

डड़त फूल उड़गन तभ अन्तर, अंजन घटा घनी। 
_नारदादि सनकादि [६प्रजापति, सुर-नर-असुर-अनोी । 

काल-कम-गुन-ओर-अन्त नहिं, प्रभु इच्छा रचनी । 

यह प्रताप दीपक सुनिरंतर, लोक सकल भजनी | 

सूरदास सब प्रगठ ध्यान मे अति बिचित्र सजनी ॥ २८._ 
“-स्रसागर'-- द्वितीय स्कन्ध (पहिला खण्ड) का० ना० प्र० सभा | 


(३) 
( शरह्मा-चचन सारद्‌ के प्रति ) 


जो हरि करे सो होइ, करता रास हरी। 
ज्यों दरपन-प्रतिविम्व, त्यौ सच र॒ष्टि करी । 
आदि निरंजन, निराकार, कोड हुतो न दूसर । 
रचों छष्टि-विस्तार, भई इच्छा इक ओऔसर | 
त्रिगुन प्रकृति ते महतत्त्व, महतत्त्व ते अहँकार। 
मन-इन्द्री-सव्दादि-पंच; ताते कियो विस्तार । 
सब्दादिक ते पंचभूत सुन्दर प्रगठाए | 
पुनि सबको रचि अंड, आपु से आपु समाए | 


सूरदास श्रीर उनका लाहित्य ; १०४, 


तीनि ज्ञोक निज देह में , राखे करि विस्तार | 
आदि पुरुष सोई भयौ, जो प्रभु अगस अपार ।"" 
॥ ३६ ॥ 
“-- सूस्सागर-द्धितीय स्कत्व (पहिला खण्ड) का० ना० प्र० सभा | 


(४) 
( दत्तात्रेय-अवतार ) 
““अतन्रि पुत्र-हित वहु तप कियौ । तासु नारिहूँ यह ब्रत लियो ॥ 
तीनो देव तहाँ मिलि आए | तिनसो  रिपि ये वचन सुनाए॥ 
में तो एक पुरुष कौ ध्यायो । अरु एकहिँ सौ चित्त लगायौ॥ 
अपने आवन कौ कहो कारन | तुमहो सकल जगत-उद्धारन ॥ 
कहो तुम एक पुरुष जो ध्यायों। ताकौं दरसन काहु न पायौ || 
ताकी सक्ति पाइ हम करे” । प्रतिपाले” बहुरौ संहरे ॥ 
हम तीनो है जग-करतार । माँगि लेहु हुमसो चर सार ॥ 
कहा, विनय मेरी सुनि लीजे । पुत्र सुज्ञानवान मोहि दीजै।॥ 
विष्तुअंस सौ दत्तउइबतरे । रुद्र-अंस दुवौसा घरे ॥ 
नह्मा-्अंसचंद्रमा भयौ । अत्रिघ्लुस्या को सुख दयौ॥ 
यो भय दत्तात्रेय अवतार । सूर कह्यी भागवत्तब्नुसार ॥श। 

“--ब्रसागर-चतुर्थ स्कन्‍्ध (पहिला खण्ड) का० ना० प्र० सभा 


प (४) मं 


आदि सनातन, हरि अविनासी | सदा निरन्तर घट-घट चासी ॥ ' 
पूरन ब्रह्म, पुरान बखाने  । चतुरानन, सिव अन्त न जाने ॥ - 
शुन-गन अगम निगम नहिं पावे | ताहि जसोदा गोद खिलावे ॥ 
एक निरन्तर ध्यावे ज्ञानी | पुरुष पुरातन सो निवानी।॥ 
जप-तप-संजम-ध्यात न आबे । स्रोई नंद के” आँगन धाजे ॥| 
लोचन-खबन न रसना-तासा | विन्ठु पद पानि करे परगासा ॥ 
विस्वंभर निज नाम कहावें । घर-घर गोरस सोइ चुरावे॥ 


१०५६ , बूरटास के दार्शनिक घिचार 


सुक-सारद से करत बिचारा । नारद से पावहि नहिं पारा ॥ 
अवरन, बरन सुरति नहिं धारे | गोपिनि के सो बदन निहारें ॥ 
जरा-मरन ते रहित अमाया | साठु, पिता, सुत, चंघु न जाया॥ 
ज्ान-रूप हिरदे में” बोले । सो बछरनि के पाछे डोले॥ 
जल घर अनिल अनल नभ छाया | पंचतस्व ते जग उपजाया ॥ 
साया प्रगटि सकत्न जग मोहे। कारन-करन करें सो सोहै ॥ 
सिव-समाधि जिहि अन्त न पाणे | सोइ गोप की गाय चराओे॥ 
अच्युत रहे सदा जल-साई । परमानन्द्‌ परम सुखदाई॥ 
लोक रचे राखे अरू मारे । सो राल्नि संग लीला धारे ॥ 
काल डरे जाके डर भारी ।सो ऊखल बाँध्यों महतारी॥ 
गुन अतीत, अविगत, न जनानै । जस अपार खुति पार न पाणे॥ 
जाकी महिमा कहत न आगे । सो गोपिन सेंस रास रचांगे ॥ 
जाकी माया के न्‌ कोई । निशु न-सगुन धरे वपु सोई॥ 
चोदह भुवन पलक मे टारे। सो वन-वीथिनि कुटी संवारे॥ 
चरन कमल नित रमा पत्नोगै । चाहति नें कु नेन भरि जोगे ॥ 
अगम-अगोचर, लीला धारी । सो राधा-बस कुज-विहारी ॥ 
वड़भागी गे सब ब्रजवासी | जिनके सँग खेले _ अविनासी ॥ 
जा रसब्रह्मादिक नहिं पावे | सो रस गोकुल-गलिन बहाने ॥ 
सूर सुजस कहि कहा चखाने । गोबिंद की गति गोवि दजाने ॥३॥ 


“ सुरसागरः-दशम स्कन्च (पहिला खर्ड) का० ना० प्र० सभा । 


इस प्रकार सूरदास ने अपने अनेक पदों में अद त निगु ण॒ ब्रह्म 
के अनगिनती चित्र अक्लित किये हैं । हमारे द्वारा उद्धृत पाँचवे 
पदमें इप्देव-सम्वन्धी उनके सभी विचार, सभी धारणायें एकके बाद 
एक आकर समागई-सी दृष्टिगोचर होती हैं । हम समभते हैं, इस 
एक ही पद में सूरदास ने इश्टदेव-सम्वन्धी सभी कुछ कहने का 
प्रयास किया है और भगवान के निगु ण और सगुण रूप को एक 
साथ ओर लगातर रखने में वह सफल -मनोरथ हुये हैं | वह कहते 
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हैं-..'हरि आदि सनातन, अविनाशी और निरन्तर घट-घद फे 
वासी हैं | पुराण उन्हें पूर्शत्रह्म कहकर पुकारते हैं । शिव और ब्रह्मा 
उनका अन्त नहीं जान पाते । शुण-गण उनके अगस हैँ, सिगम सी 
उन्हें प्राप्त नहीं कर सकते-मगर यसोदा उन्हें अपनी गोद में 
खिलाती हैं !! अपने इस पद्‌ में सूरदास इसी अ्रकार इदेव श्रीकृष्ण 
का अद्वेत निगु ण रूप चित्रण करते हुये आगे बढ़े हैँ - और पद्‌ 
के अन्त सें अपने इएदेव के 'सुजस! के बखान' में अपनी असम- 
थेता विचार 'गोविंद्‌ की गति गोविंद जाने? क्ृह कर चुप हो जाते 
हैं। वात भी ठीक है--अविगत की गति को वह किस प्रकार जान 
सफते हैं. । 


अपने इष्ददेव के सम्बन्ध में उनकी निशु ण और सगुण वाली 
यह भावना उनके साहित्य में सर्वत्र दीख पढ़ती हूँ। प्रारम्भ से 
अन्त तक ! इसलिए हस सममते हैं, महाप्रभु वल्लभाचार्य से 
दीक्षित होने से पूर्व इष्टदेव के सम्बन्ध में उनके यही विचार थे, 
जो महाप्रभु की सहायता से और आगे चढ़े और निखर करउभरे ! 
कह सकते हैं; परिपक्क हुए--क्योंकि विनय के पदों सें जहाँ उनके 
ये बिचार यत्न-तत्र और अविकसित से दृष्टिगोचर होते हैं, बहाँ 
आगे चलकर पग-पग पर और पूर्ण परिपक्ष अवस्था में दिखलाई 
पड़ते हैं । इस विचार से वास्तव में उनके विनय के पद कुछ इस 
तरह के हैं जेसे किसी दुखी और अस्सहाय व्यक्ति का रुदन ! 
जिसमें अपने “भरोसे! पर अन्ध-विश्वास है-और आत्मा को प्रवल 
पुकार है । और जो जी सें आरहा है, कहा जा-रहा है--यह सोच 
कर, शायद्‌ इसी तरह प्रसन्न होकर 'सरोसा” अपनी शरण में ले 
ले ! शायद यही कारण है जो श्रीमुन्शीराम शर्मा 'सोम” को सूर- 
दास के इन पढ़ों में आचाये शझ्ढर के दाशेनिक सिद्धान्तों की फलक 
दिखलाई दे गईं है । अन्यथा ऐसा दै नहीं । और सत्य यही है कि 
सूरदास के इप्देव अद्देत निगुण त्रह्म हैं । 'सारावली' से उद्घृत 
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निम्नलिखित पंक्तियों सें भी उनका यही साथ, यददी विचार 
निहित है-- 


आदि सनातन एक अनूपम अविगत अल्प अहार | 
ऊँकार आदि पेद असुर हन निशु ण॒सगुण अपार ॥६६३॥ 


तथा 'सूरसागर'--प्रथम स्कन्ध की इन पंक्तियों में भी-- 
““ वेद उपनिपद जासु को, निरशुनहि बतागे। 
सोइ सशुन हो नन्‍द की दाँवरी बँधावे ॥"“" 
॥७॥ 


ओर' सूरसागर' के एकाद्शस्कंध में हंसावतार के वर्णुन में भी 
सूरदास ने अपने यही भाव व्यक्त किये हैं-- 


““ब्रह्माहरि-पद्‌ ध्यान त्वगाए। तब हरि हंस रूप धरि आए ॥ 
सबनि सो रुप देखि सुखपायो । सबहिनि उठि के माथों नायौ॥ 
सनकादिक न कह्मौ या भाइ | हमको दीजे प्रशु समझाइ॥ 
को तुम क्यो करि इहाँ पधारे | परम हंस तब बचन उचारे ॥ 
ह तो अश्न जोग है नाही । एके आतम हम तुम माही ॥ 
जोतुम देह देखि के पूछी। तौहू प्रश्न तुम्हारो छूछौ॥ 
पंचभूत ते सब तन भए। कहा देखि के तुस' श्रमि गए ॥'"* 
48॥ 
(द्वितीय खंड) का० ना० प्र० सभा। 


, वास्तव में, अपने इएदेव के सम्बन्ध में, सूरदास का विश्वास 
&-उनके इष्टदेव श्रीकृष्ण पूर्ण परतह्म, नियुण और निराकार हैं; 
मगर अपने भक्तों के निसित्त वह सगुण रूप धारण करते हैं और 
उनके इश्देव के इसी भाष में उस प्रसु की भक्तवत्सलता का भाव 
निहित है । इसीलिये सूरदास का सगुण ब्रह्म परमानन्द्रूप और 
भक्तवत्सल है । ओर अपने इश्देव के सगशुण रूप पर उनका विश्वास 
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अपरमसित है--यही कारण है जो उन्होंने परमानन्द्रूप और भक्त- 
वत्सल सगुण ब्रह्म के भी अनेकों चित्र चित्रित किए हैं। कह सकते 
हैं, इएदेव का यही सगुण रूप 'सूर-साहित्य' का आधार हैं, जिस 
पर उसका ढांचा अविचल और अडिग खड़ा हैं । और संसार के 
अस्तित्व तक वह बरावर इसी प्रकार खड़ा रहेगा । मगर जब सूर 
के प्रभु अपने इस संसार रूपी पसारे को समेटेंगे--तो यह भी 
उन्हीं में समा जायेगा । 


अपने सभी भ्न्थों में सूरदास ने लीलाधारी कृष्ण की लीलाओं 
को खूब विस्तार के साथ लिखा द्-साथ ही उन्होंने प्रभु के प्रत्येक 
अवतार की कथा को पूर्ण विकसित रूप दिया है, जिससे भगवान 
के सगुण रूप के प्रति उनकी गहरी आस्था का बोध होता दे । 
वास्तव में, सूरदास ने सभी अवतारों को परत्रह्म कृष्ण का ही अवब- 
तार माना है, उनमें से ऋुष्ण अवतार भी एक है-इसीलिए सूरदास 
अवतार-वर्णुन में खूब रमे हैं । मगर भगवान के सभी अवतारों में 
उन्होंने ऋष्ण-अवबतार को सबसे अधिक प्रमुखता दी है, रामावतार 
को उससे कम ओर अन्य अवतारों को 'ढृतीय स्थान पर उन्होंने 
रक्‍्खा है । 


अपने इष्टदेव परत्रह्म श्रीकृष्ण को उन्होंने. त्रिदेव--ब्रह्मा, 
विष्णु और महेश से बहुत ऊँचा साना है। अपने इस भाव को 
उन्होंने दत्तात्रेय-अवतार वर्णन आदि अनेक स्थलों पर स्पष्ट किया 
है। इस कथा में उन्होंने परन्ह्म श्रीकृष्ण को एक पुरुष” कहकर 
सम्बोधित किया है | दक्ष श्रजापति के यक्ष' की कथा में “यज्ञपुरुष! 
कहकर और “रामकथा” भें राम कहकर | इस प्रकार उन्होंने 
निर्म ण ब्रह्म के सगुण रूप धारण करने पर उसको बिष्णु, हरि, 
राम, कृष्ण आदि अनेक नाम दिये हूँ; मगर हरि नाम का प्रयोग 
बहुत अधिक हुआ दीख पड़ता है। जान पड़ता है, सूरदास को 
इहरिनाम बहुत अधिक प्रिय है, । 
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इसलिये यह वात अब हम साथिकार कह सकते हैं कि सूरदास 
के इएदेव वास्तव में निगुण हैं; मगर अपने भक्तों पर दया के 
हितार्थ वह समुण रूप भी धारण करते हैं-और सूरदास को 
अपने इप्टदेव कृष्ण के थे दोनों रूप ही प्रिय हैं--इसीलिये उन्होंने 
निर्ुश में सगुण और सग़ुण में निशु ण॒ को सबेदा देखा है। और 
क्योंकि उनका निगुण ब्रह्म ही सगुण है और सगुण ही निशु ण-- 
इसीलिये हमने उनके इशष्टदेव को अद्वेत निगुण ब्रह्म कहकर 
- पुकारा है। और श्रीकृष्ण ही ऐसे उनके अद्देत निर्भु श अक्ष हैं | 


ब्रह्म के सम्बन्ध में आचाये वल्लम का सी-यही सत है इसलिये 
इस बात को निःसंकोच कहा जा सकता है कि सूरदास का कृष्ण को 
ही पूर्ण तक्ष समझना सहाप्रभ्चु के ही मतातुसार है. और इस सिद्धांत 
को उन्होंने उन्हीं से सीखा। सगर इस ओर की जो उनको 
मौल्िकता है, वह है ब्रह्म के विविधि अवतारों में सामंजरुय स्थापित 
करता अथवा सबको एक-कर देखना । जैंसे-- 


[वाल-छुवि-वर्रोन 


वरनों वाल - घेष मुरारि | 
थकित जित-तित अमरसुनि-गन,नन्द-लाल निहारि । 
केश सिर विन चपन के चहुं दिसा छिटके झारि। 
सीस पर घरि जटठा, मु सिसु-हूप कियोौ त्रिपुरारि। 
तिलक ललित ललाट केसरि-विन्दु सोसाकारी । 
रोप अरुन तृतीय लोचन, रहो जनु रिपु जारि । 
कएठ कछुज्ञा नील मनि; अंभोज-साल-सँवारि । 
गरल ग्रीव, कपाल डर इहिँ भाई भए सदनारि । 
कुटिल हरि-नख हिएऐे हरि के हरषि निरखति नारि। 
ईस जनु रजनीस राखो भाल ते” ज्ु उतारि । 
सदन-रज्ञ तन स्याम सोभित, सुभग इहिँ अलुहारि | 
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सनहुूँ अंग-विभूति-राजति संभु सो मधघुहारि । 
त्रिद्स-पति-पति असन को, अति जननी सौ करे आरि 
सूरदास विरंचि जाकी  जपत निज मुख चारि ॥ १६६॥ 
-- सूरसागर! दशमस्कन्ध (पह्िला खण्ड) का० ना० प्र० सभा | 
उनका यह प्रयत्न राम और कृष्ण अचतारों के बीच विशेष रूप 
से लक्षित होता हैं ! इसीलिए श्रीरामरतन भसदनागर अपनी 
पुस्तक 'सूर-साहित्य की भूमिका? के ६७ वें पृष्ठ पर लिखते हँ-- 


६....... श्री जनाईन मिश्र ने अपनी पुस्तक के ७१ वें पृष्ठ पर 
इस ओर संकेत किया दै। यशोदा कृष्ण को रास-कथा सुना 
रही हैं। जब ॒ थे सीता-हरण प्रसंग पर आंती हैं तो ऋष्ण नींद 
से चौंक उठते हैं-- 

रावण हरण सीता को झुनि करुणामय नींद विसारी। 
सूर श्याम कर उठे चाप को लछिमन देहु जननी भ्रम भारी ॥ 


इस पढ़ से यह प्रकट होता हे कि सूरदास कृष्णावतार और 
रामावतार में कुछ भी अन्तर नहीं समभते थे। उन्होंने दोनों 
कहानियों को चढ़े कथात्मक ढद्भ से एक सूत्र में गूँथ दिया है.। 
सूरसारावली पद्‌ ११३ में सूरदास ने कहा भी ढे--'रामकृष्ण 
अवतार मनोहर भक्तन हित काज । इसके अतिरिक्त उन्होंने रामा- 
बतार और क्ृष्णावबतार के कितने हो कथा-संगों को एक ही 
स्थान पर रख दिया है जेसे वे एक ही अवतार के जीवन 
में घटी हों ॥ 
उस युग को इस विशेषता को तुलसीदास ने भी अपनी कवित्ता 
में सजोया है। और “कृष्ण गीतावल्ली राम-भक्त कवि तुलसीदास 
के इसी प्रयत्न का फल है | मगर अपने इस प्रयत्न में जितने सूरदास 
सफल' हुये हैं उतने तुलसी नहीं । 
सृष्टि अथवा जगत्‌---रूष्टि की उत्पत्ति का वर्णन सूरदास ने 


श्१२ सूरदास के दाशनिक विचार 


श्रीमदूभागवत के आधार पर किया है. । चतुर्वि शति-अचतार वर्णन 
करते हुए ब्रह्म नारद से कहते हेँ-कत्तो 'रामहरि? है, जो वह 
करता है, वही होता है । जिस प्रकार दर्पण में देखने वाले का द्वी 
प्रतिविम्ब परिलक्षित होता है, उसी प्रकार सृष्टि में वह ब्रह्म हरि 
ही ग्रतिविम्वित होता हू । उससे पूर्व कोई भी नहीं था-ब्रह आदि 
निरक्षन और निराकार है । उस हरि की इच्छा से इस जगत्‌ का 
आविभोब हुआ । एक दिन उसके अन्द्र सृष्टि-रचना की इच्छा का 
उदय हुआ और सत, रज और तम, इस प्रकार त्रिगुणात्मिका 
प्रक्षि से महतत्व, महतत्व से अहंकार और अहंकार से मन, 
इन्द्रिय आदि पंचतन्मात्रा और पशद्चमहाभूत प्रगठ किये | फिर, 
सबकी इकट्ठा कर एक अण्डे का रूप दे दिया -और तव उस आदि 
पुरुष भगवान ने उस अण्डे में प्रवेश किया-अथोतू वह स्वयं रुवरय॑ 
सें ही समा गये । उस आदि पुरुष के गर्भ में ही तीनों लोक रहते 
हं-चह्‌ अगम ओर अपार है । उस आदि पुरुष ने अपनी नाभि से 
कमल उत्पन्न किया, ओर उस कमल से मुमे उत्पन्न किया। मैंने उस 
कमल-नाल का अन्त जानने के लिए युगों तक खोज को; मगर मुझे 
डसका अन्त नहीं मिल्ला। फिर, उस,आदि पुरुष ने मुझे र्ृष्टि-रचना 
की आज्ञा दी और सेंने स्थावर जद्भम, सुर-असुर वाली सृष्टि का 
सनिमोण किया ।"“सूरसागर”-पद्-सख्या ३६ द्वितीय रकन्ध (पहिला 
खंड ) का० ना० ग्र० सभा । ;$ 
न्झा की उत्पत्ति विषयक सूरदास का यह वर्णन श्रीमद्भागवत 
के छृत्तीय स्कन्ध में दिये हुए वर्णन के आधार पर है। साथ ही 
उनके इस पद में महाप्रशु वल्लसाचाये का जगत्‌-सम्बन्धी सिद्धान्त 
ज्यों का स्यों लिपिवद्ध हुआ दीख पड़ता है । जैसा कि हम महाप्रभु 
के दाशनिक सिद्धान्तों का विवेचन करते हुए पीछे कह आये हूँ कि 
बह इस जगत्‌ को ब्रह्म का काये मानते हुए अह्म ही को उसका 
कारण मानते हैं--उसो प्रकार सूरदास ने भी अपने इस पद में 
ज्यों दरपन-अतिविम्ब, त्यों सब सृष्टि करी |? तथा 'पुनि सचकौ 
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चि अंड, आपु में” आपु समाए। कहकर वहुत ही सीधे शब्दों 
 महाप्रश्चु की दशेन-वाणी को ही प्रतिध्वनित किया है । 

सृष्टि की उत्पत्ति से सम्बन्धित एक अन्य पद भी 'सूरसागरः में 
मेलता द्ै-जो निम्नलिखित है--+ 


“कपिल कहौ हरि को निज रूप । अरु पुनि साया कौन स्वरूप ? 
देवहूति जब या विधि कह्यौ । कपिलदेव सुनि अति सुख लंहो,। 
कह्मो, हरि के भय रवि-ससि फिर । वायु वेग अतिसे नहिं कंर। 
अगिनि दहे जाके भय नाहिं । सो हरि माया जा वस सांहिं । 
माया को त्रिगुनात्मक जानो | सत-रज-तम ताके गशुन सानी। 
तिन प्रथमहिं महतत्व उपायौ | ताते अहंकार अंग्रदायों । 
अहडझ्लार कियो तीनि प्रकार | सत ते मन सुर सात5रुचार | 
रजगुन ते इन्द्रिय विस्तारी । तमग्ुन ते तनन्‍्मात्रा सारी। 
तिनते  पंचतत्व उपजायौ | इन सबको इक अणड चनायो,। 
अंड सो जड़ चेतन नहिं होह | तव हरि-परद-छाया मन पोड़ । 
ऐसी विधि विनती अछुसारी। महाराज विन सक्ति तुम्हारी | 
यह अंडा चेतन नहिं होइ। करहु कृपा सो चेतन होइ। 
ताम॑ सक्ति आपनी धरो । चच्छवादिक इन्द्री विस्तरी । 
चौद॒ह लोक भए ता माहि । ज्ञानी ताहि विराद कैंहाहि। 
आदि पुरुष चेतन कौ कहत | तीनो गुन जामे नहि रहत। 
जड़ रच॒रूप सब साया जानी । ऐसोौ ज्ञान हृदे में आनो । 

ु ॥ १३॥ 
--स्रसागर'-तृतीय स्कन्ध (पह्चिला खएड) का० ना० प्र० सभा | 


डपयु क्त प्यांश सूरसागर' में देवहूति-कपिल संवाद के अन्त- 
गत है | सष्ठि की उत्पत्ति का यह बणुन श्रीमंद्भागव्रत के भी ठृतीय 
स्कन्‍्ध में आया है | देवहूति के द्वारा ब्रह्म और मायां के स्वरूप के 
सम्बन्ध सें पूछते पर कपिज्न सुनि कहते हँ--हरि अथवा आदि 
पुरुष चेतन ह ओर सत, रज ओर तम--इर्न तीनों शु्यों से रहित 
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है| माया जड़ है और त्रिगुणत्मिका है । यही त्रिशुणात्मिका माया 
हरि के वश में हैं । उसी के भय से रवि और शशि आकाश में 
विचरण करते हैं। वायु और अग्नि सन्तुलन में रहती हैं. । ऐसे ही 
उस हरि की इच्छा करने पर त्रिगुणात्मिका माया से सहतत्व का 
जन्म होता है | उस महतत्व से वह अहद्कलार को उत्पन्न करता हैं ! 

हंकार तीन प्रकार का होता हैं। अहंकार के सतगुण अथवा 
वैकारिक अहंकार से मन तथा दस ऋषि--इस प्रकार ग्यारह देव- 
ताओं को जन्‍म देता है | उसके रजगुण अथवा तेजस अहक्कार से 
दूस इन्द्रियों और उसके तमगुण अथवा तामस अहंकार से पाँच 
तन्मात्राओं को उत्पन्न करता है। पाँच तन्मात्राओं से प्रथ्वी, जल, 
अग्ति, वायु और आकाश--इस प्रकार पद्चतत्व उत्पन्न कर--फिर 
इन सब का एक पिंड बना लेता है । मगर वह पिंड उस समय तक 
जड़ रहता है, जब तत्ू हरि की उस पर कृपा नहीं होती । माया 
के श्राथता करने पर फिर वह हरि उस पिंड को चेतन कर देता 
है। अपनी शक्ति उस पिंड में स्थापित कर फिर बह हरि चह्ु आदि 
इन्द्रियों का विस्तार करता है । इस प्रकार उस हरि अथवा आदि 
पुरुष के द्वारा चोदृह लोक उत्पन्न होते हैं। ज्ञानी जन इसी को 
भगवान का विरादू रूप कहते हैं । 


महाप्रश्चु कहते हं--जगत्‌ सायिक नहीं है और न वह ब्रह्म 
से सिन्न ही है। बह भी सत्‌ है और यह जगत भी ! अस्रु की इच्छा 
से ही इसका आविभोव होता हे और उसकी इच्छा से ही तिरो- 
भाव ! अपने उपयुक्त पद में सूरदास ने आचार्य की इसी वाणी 
का गाया है । महाप्रभु वल्लभाचायें भी यही कहते हैं और सूरदास 
भी--इस जगत्‌ का आविर्भाव ब्रह्म की इच्छा से दी होता है--और 
तिरोभाव भी ! अपने निम्नलिखित पद में सूरदास ने जगत्‌ के 
तिरोहित होने का वर्णन किया है, देखिये-- 


“राजा प्रलय चतुर्विधि होइ । आवत जात चहूं में लोइ ॥ 
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जुग परलय तो तुमसो कही | तोन और कहिवे को रही ॥ 
चतुर-जुगी वीत इकहत्तर | करे राज तव लगि मनवन्तर ॥ 
चोदह मनु अह्मानदिन साहि | बीतत तासोँ कल्प कहाहि ॥ 
राति होइ तव परलय होइ ) निस मरजादा दिन सम होइ ॥ 
प्रात भऐे जब ब्रह्म जागे। वहुरों सृष्टि करन को ल्ागे ॥ 
दिन सौ तीनि साठि जब जाहि । सो ब्रह्मा कौ वर्ष कहाहि ॥ 
बष पचास परारध कहविए । प्रत्ञय तीसरी या विधि रहिएऐ।॥॥ 
वहुरी ब्रह्मा रूष्ठि उपादे | जब लो परारध दुजो आजे॥ 
सत संबत भए ब्रह्मा मरे । सहा प्रलय-तव हरि जू करें ॥ 
साया माहि नित्य-लय पाणे | साया हरि-पद साहि समातने ॥ 
हरि कौ रूप क्यो नहिं जाइ। अलख अखंड सदा इक भाइ॥ 
फिरि जब हरि की इच्छा होइ | देखे साया की दिसि जोइ ॥ 
माया सव सवहि उपजाण | त्ह्मा हो एनि सृष्टि उपावे॥ 
उतपति श्रल्लयय सदा यो होइ। जन्मे -मरे सदाई लोइ ॥ 
॥ ७॥ 

--'सूरतागर?- द्वादश स्कन्ध ( द्वितीय खण्ड) का० ना० प्र० सभा । 


इस सस्वन्ध में महाप्रभ्ु का कथन है--जगत्‌ का जब तिरोसाव 
होता हे तो वह हरि कारण रूप से और जब उसका आविभौव 
होता है तो वह प्रश्रु काये रूप से सवंदा स्थित रहता है । इस प्रकार 
भगवान की इच्छा से ही सव-कुछ होता हे। और सूरदास के 
उपयु क्त पद में महाप्रश्यु का यही भाव निहित है। अन्तिम चार 
क्तियों में तो उन्होंने मह्मग्रमु की इस दर्शन-वाणखी को सीधे 
सादे शब्दों में स्पष्ठ रूप से कहने का सफल्न प्रयत्त किया है । 
जगत्‌ ओर जीव की उत्पत्ति और उनके तिरोहित होने का 
यही रहस्य है | 
जीव-महाप्रश्चु वल्लभाचाय के कथनानुसार यह जीव ब्रह्म 
का अंश और अऱु है | हृदय इस का निवास स्थान हे ब्रह्म की 
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भाँति ही यह शुद्ध और चेतन हँ--ओर क्योंकि यह चेतन है-- 
की बिक कक 5 ० ७३ ए्‌ 
इसलिए हृदय में रहते हुये भी यह्‌ सवेत्र फेलने में समथे है-- यह 
अनेक स्थानों में व्याप्त हुआ दीख पड़ता है । 
५ है प्रभु ् ० पे रो 
और जीव-सम्वन्धी महाप्रस्मु के इस दाशनिक सिद्धान्त क 
सूरदास ने अपनी विचार-माल्ला में इस प्रकार गू था है-- 


'जिय करि कम, जन्म चहु पावे । फिरत-फिरत बहुते सम आवे। 
रु अजहु न कर्म परिहरे । जाते” याकौ फिरबौ ढरे । 
तन स्थूल अरु दूबर होइ । परमातम कौ ये नहिं दोइ । 
तनु मिथ्या, छन-भंगुर जानौ। चेतन जीव, सदा घिर मानोौ। 
जिय को सुख-दुख तन संग होइ । जो विचरे तन के संग सोई | 
देहडमिमानी जीवहिँ जाने। ज्लानो तन अलिप्त करि माने । 
+ हि के + + 
जीव कमे करि वहु तन पावे। अज्ञानी तिहिँ देखि सुलावे। 
ज्ञानो सदा एक रस जाने । तन के भेद भेद नहिं माने । 
आत्म, अजन्म सदा अविनासी | ताकी  देह-मोह बड़ फाँसी । 

॥ ४ ॥ 


--सुर्लागर?-पंचम स्फन्‍्ध (पह्िला खण्ड) का० ना० प्र० सभा 


उपयुक्त, पद 'सूरसागर' में जड़भरत-रहूगण-संवाद के 
अन्तर्गत्‌ है । श्रीमदूभागवत के अनुसार ज़ीवात्सा के स्वरूप का 
वर्णन करते हुए सूरदास कहते हैं--जीव शरीर से भिन्न है। 
शरीर नर्वर है-इसलिये मिथ्या है। जीव चेतन डे, इसलिये 
वह अविनाशी हैँ । कर्म करने वाला जीव है । उसके द्वारा 
संपादित होने वाले नाना प्रकार के कर्म ही उसको विविध 
शरीर धारण करने के लिये वाध्य करते हैँ । अज्ञानी-कर्मानुसार 
प्राप्त होने वाले इन नाना प्रकार के शरीरों को देखकर भ्रमित 
हो जाता है । मगर ज्षानी इस भ्रम में नहीं फेंसता | वह आत्मा 
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के अविनाशी रूप में ही विश्वास करता है। 

'. . इसीलिये वैष्णव सम्प्रदाय में जीवात्मा और परमात्मा की 
एकता को नित्य कहकर माना गया है। यही कारण है जो 
आचाये वल्लभ जीव, त्रह्म और प्रकृति को एक ही कहकर पुकारते 
हैं । वह जीव और प्रकृति की अत्लग-अल्लग सत्ता स्वीकार करते 
हुए भी उन्हें ब्रह्म का ही अद्ग मानते हूं | इस सम्बन्ध में सूरदास 
के भी यही विचार हैं, जो उनकी निम्नलिखित पंक्तियों में 
निहित हैं-- 


/0ग 


समुक्ति रो नाहिन नई सगाई | 
सनि राधिके तोहि माधों सौ . प्रीति सदा चलि आई ॥ 
जब जब मान कियौ मोहन सो, विकल होत अधिकाई | 
विरहानल सब लोक जरत हे, आपु रहत जल्न साई ॥ 
सिंधु मथ्यो, सागर चल वाँध्यो, रिपर रन जीति मिल्लाई । 
अब सो त्रिभुवन-नाथ नेह-चस, वन चाँसुरी बजाई । 
प्रकृति पुरुष, श्रीपति, सीतापति, अनुक्रमः कथा सुनाई । 
सूर इसी रस रीति स्याम सौ , ते त्रज वसि विसराई ॥२८१६॥ 
'सूरसागर! दशम स्कन्ध ( द्वितीय खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 
के न न न रन 
सकल तत्व ब्रह्माण्ड देव पुनि माया सब विधि काल । 
प्रकृति पुरुष श्रीपति नारायण सच है अंश गोपाल ॥ ११०१ ॥ 
-- सूरसारावल्ली' 


माया- आचाये वल्लभाचाये के सताहुसार साया ब्रह्म की 
शक्ति है । वह त्रिगुणात्मिका है । वह दो रूपों वाल्ली है । अपने 
एक रूप से वह ब्रह्म को हमारी दृष्टि से ओकल करती है. और 
अपने दूसरे रूप से वह उस प्रश्न से मित्नने में हमारी सहायता 


करती छे। वह अश्चु उसके वश में नहीं हे, इसके विपरीत वह 
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स्वयं उस प्रभु के वश में है । जगत्‌ के आविभाव के समय ब्रह्म की 
इच्छा से वह सृष्टि का विकास करतो है और उसके तिरोभाव के 
समय वह उसी ब्रह्म में लीन हो जाती है । 
ओर सूरदास के माया-सम्बन्धी विचार महाप्रभ्रु के इसी 
दाशनिक सिद्धान्त पर आधारित हैं। इसीलिए उन्होंने सत, रज 
ओर तम से ओत-प्रोत माया को ब्रह्म की शक्ति स्व्रीकार करते 
हुए उसका दो रूपों में वर्णन किया है। उसके प्रथम स्वरूप का 
'चन्रण करते हुए वह कहते हैँ-- 
साया कौ त्रिगुनात्मक जानो । सत-रज-तम ताके गुन मानो | 
न नः र्नः 
जड़े स्वरूप सब साया जानो । ऐसौ ज्ञान हदें में आनौ। 
सत, रज ओर तस नामक गुणों से परिपूर्ण माया त्रिगुणात्मक 
हैं। वह जड़ है ओर ब्रह्म के वशीभूत है। जगत वग जब तिरोभाव 
होता है तो यह माया हरि ब्रह्म के पदों में समा जाती है-- 
माया माहिँ नित्य-लय पावे | माया हरि-पद माहिँ समायें ॥ 


मगर माया का यह त्रिगुणात्मक रूप ब्रह्म को हमारी दृष्टि से 
ओोभल करता है--इसीलिए सूरदास ने मायाक्रे इस प्रथम स्परूपकी 
अपने तिनय के पदों सें अनेक बार भत्सना की है । उन्होंने इसे 
मोहिनी, नठनी, भुजंगिनी आदि अनेक ऐसे नामों से पुकारा है, 
जिनमें उनके मन की घृणा स्पष्ट लक्षित होती है । साथ ही माया 
को उन्होंने एक दाशेनिक नाम भी दिया ह--अविद्या ! जिसमें 
उनके सन का बच्ची भाव निहित है, जो नटिनी, भ्रुजंगिनी आदि 
नामों में हे।साथ ही अपने इन पढ़ों में उन्हेंने माया अथवा 
अविद्या के विविध अज्ञॉ--क्राम, क्रोध, मोह, विपय, श्रम, निन्‍्दा 
उृप्णा, लोभ, मद्‌, चन्दन, वनिता। विनोद, सुख, कुसंगत, विवशता 
आदि का अनेक बार उल्लेख किया है । 

इस प्रकार इम देखते हूँ, माया का यह रूप सूरदास को 
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अप्रिय है--क्योंकि सद्यः भक्त सूरदास को भक्ति-साधना में यह 
विध्न वचनकर उपस्थित होता है । वास्तव में, माया-जनित संसार 
के बहुरंगी त्रिविध पदार्थ चेतन का स्पश पाकर इतने आकर्षक 
ओर अनूठे दृष्टिगोचर होने लगते हूँ कि जीव सहसा उनकी 
ओर खिंच जाता है । फिर उनकी मादकता उसको मोह के पाश सें 
इतनी बुरी तरह से जकड़ देती है. कि वह उनका उपभोग करने 
में ही सुख का अनुभव करने लगता है । वह यह भूल ही जाता 
है कि किसलिये वह इस संसार में आया है ओर माया के भ्रम- 
जाल में फेंसकर वह कर क्या रहा ढे। और इस प्रकार निन्‍्यानवें 
के चक्कर में पड़ा हुआ वह जीव फिर यह समभने की इच्छा भी 
नहीं करता कि संसार के ये विविध पदाथ साया के इस रूप के 
कारण ही सत्य से प्रतीत होते हैं। अन्यथा वास्तव में ये नश्वर 
हँ--और सत्य और अवधिनाशी केवल वही है ज्ञों इनमें चेतन 
वऩकर चसक रहा है। ओर वह है--त्रह्म ! जिसकी इच्छा पर 
सच कुछ आधारित है--जो अजर, अमर और स्ंकत है। जिसको 
प्राप्त कर फिर और कुछ प्राप्त करना शेष नहीं रहता । 


इसीलिये सूरदास ने माया के इस रूप की मन भर कर 
विगहणा की है। निम्तलिखित कतिपय उनके ये पद उनके इसी 
भाव के सूचक हैं-- 


विनती सुनौ दीन की चित दें, केसे तुब शुन गाव? 
माया नदी ल्कुटि कर लीन्हें कोटिक नाच नचावे । 
दर-दर लोभ लागि लिये डोलति, नाना स्वाँग चनावे । 
तुम सौँ/ कपठ करावति प्रश्चु जू मेरी बुधि भरसाचे। 
सन अभिल्लाप-तरंगनि करि करि, मिथ्या निसा जगावे | 
सोचत सपने में ज्यों" संपत्ति, त्यों दिखाइ बौराबे । 

हा मोहिनी सोहि आतमा, अपसारगहि ल्गावे | 
ज्यों दूती पर-बधू भोरि के, ले पर-पुरुष दिखाने । 


है 
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मेरे तो तुम पति, तुम्ही गति, तुम समान को पाबे ? 
सूरदास प्रभु तुम्हरी कृपा विज्यु, को मो ढुख विसराबे ॥ ४२॥ 
'सूरसागर? प्रथम स्कन्ध (पहिला खण्ड) का० ना० प्र० समा । 


२, 
हरि, तुब न) को न विगोयो ? 

सी जोजन मरजाद सिंधु की, पल में राम विलोयी | 
नारद मगन भए माया में, ज्ञान-बुद्धि वत्न खोयों । 
साठि पुत्र अरु द्वादस कन्या, कश्ठ लगाए जोयों । 
संफर कौ मन हरथों कामिनी; सेज छाँड़ि भू सोयो। 
चारु मोहिनी आइ आँध कियौ, तव_नुख-सिख ते. रोचो । 
सी भेया दुरजोधन राजा पल्न में गरद समोयो । 
सूरदास कंचन अरु काँचही एकही धरा पिरोयों 4 ४३॥ 
“-सूरसागरः--प्रथम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 

(३) 

साया देखत ही जु गई । 
ना हरि-हित, ना तू हित, इनमें एकौ तो न भई ! 
ज्यों मधुसाखी सँचति निरन्तर, बन की ओठ लई। 
व्याकुल होत हरे ज्यों" सरवस, आँखिनि धूरि दुई। 
सुत-सन्तान-स्वजन-बनिता-रति, घन समान उनई । 
राखे सूर पवन पाखँंड हृति, करी जो प्रीति नई ॥ ४० ॥ 
“सूरसागर? प्रथम स्कन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा । 


माया के आकणों के वीच घिरी हुईं आत्मा कठिनाई से प्रश्ञु 
भजन में लीन हो पाती है | इन आकण्णों में से मुक्त होने के लिए 
जोव जितना ही प्रयत्न करता है, ये आकर्षण उतने ही वेग से 
उसकी ओर ऊऋपदठते हैं और उसे अपने बीच रोक-रखने को 
कोशिश करते हैं। शीघ्र ही उनका वेग दूना हो जाता है--और 
जीव उनसे चच-निकल्नने में स्वयँ को असमर्थ और निस्सहाय 
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अनुभव करने लगता है--तो अपने प्रश्नु से वह विनय करता है-- 
हे प्रभु ! मैं दीन तुम्हारे गुणों का गान किस प्रकार करूँ ९ यह 
नदिनी माया अपने हाथ में लकुदि लेकर मुम्के कोटिक़ नाच नचाती 
है| लोभ की ल्ागि लिये हुए नाना प्रकार के वेशों में मुझे यह हर 
जगह मिल्न जाती है ओर मेरी बुद्धि को अ्रसित कर देती है. 
और में तुम्हारे साथ कपट का व्यवहार करने लगता हूँ । सपते 
की सम्पत्ति के समान मिथ्या और निशा-रूप अभिज्ञनापाओं की 
तरंगें मेरे मन सें उत्पन्न कर यह मेरी बुद्धि को श्रम में डाल देती 
है। यह महामोहिनी माया/मेरी आत्मा को पाप के मागे पर इसी 
प्रकार ले चलत्ती है, जिस प्रकार दूती पर-बधू को भरमाकर पर- 
पुरुष के पास ले जाती है।। सूरदास कहते ह--हे प्रभु, तुम हो 
भेरे पति हो, तुम ही गति हो । तुम्हारे समान और कौन है, 
मेरे लिये ! तुम्हारी ऋपा के विना में अपने दुखों को किस प्रकार 
भूल सकता हूं । 
पीछे उद्घृत द्वितीय पद में उन्होंने माया के व्यापक प्रभाव 
का वर्णन किया है । माया को त्रह्म की शक्ति मांनते हुये वह कहते 
हँ--हे हरि ! ऐसा कोन है, जिस पर तुम्हारी साया ने अपना 
प्रभाव न डाला हो। तुम्हारी इस माया की शक्ति से ही रास 
ने सौ योजन की मर्यादा वाल्ले समुद्र को पत्न भर में हो विज्नो 
डाला था । नारद ने तुम्हारी इस माया में मग्त होकर ही अपने 
ज्ञान और घुद्धि के वल को खो-दिया था और वह साठ पुत्र और 
चवारह कनन्‍्याओं को कर्ठ से लगाये हुये दीख पड़े थे | तुम्हारी 
इस माया ने जब कामिनी वनकर शक्कर के चित्त को मोह लिया 
था--तो, शक्कर सेज को छोड़कर प्रथ्वी पर सोने लगे थे । और 
जब वह मोहिनी जलाकर नष्द कर दी गई तो वह नख-शिख से 
रोये थे। दुर्योधन राजा के सो भाई पल्भर में ही धूल में 
मिल्ला दिये गये थे । है 
अपने एक पद्‌ में सूरदास ने साया को कुलठा स्त्री के रूप 
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में रखकर उसकी व्यापक मोहिनी शक्ति का वर्णन किया है । और 
इससे अगले पद्‌ में वह उसकी व्यापक मोहिनी शक्ति की अवल्लता 
का परिचय देते हुये कहते हैं--हे प्रभु ! जब में किसी प्रकार अपने 
मन में तेरे प्रति विश्वास उत्पन्न कर साधुओं की संगति में जाता 
हँ--तभी तेरी श्रवल् साया मेरे सन सें भ्रम उत्पन्न कर मुझे! भरसा 
देती है--और तेरा भ्रजन करने में में असमर्थ हो जाता हूँ। 
लय आगे चलकर वह कहते हैं-- 

में अज्ञात कछयू नहिं समभझयो, परि दुख-पुज सझो | 

चहुतक दिचस भए या जग में, भ्रमत फिरयो मति-हीन । 

सूर स्थामसुन्द्र जौ सेवे, क्‍यों होवे गति दीन ॥ ४६ ॥ 

सू्रतागर--प्रथम स्कंच (पड्चिला खड) का० ना० प्र० सभा 


हे श्यामसुन्दर ! में जानता हँ--अगर तेरा स्मरण में करूँ तो 
मेरी यह दीन-गति क्‍यों हो-सगर तेरी साया अथवा अज्ञान 
के तिमिर में पड़कर सै अपना 'परम ठिकाना? तुझे भूल जाता 
हूं। अनेक रूपों वाली यह साया मुझे संसार के वन्धनों में वाँघे हुए 
हँ--ओर में साया के इन अनगिनती रूपो--घधन-सम्पदा, सुत- 
सनन्‍्तान, सुजनः स्त्री आदि में मोह-प्रस्त रहकर, अज्ञान के तिमिर 
में पड़ा हुआ अनेक दुख सह रहा हूँ---ओऔर इस अकार मति-हीन 
होकर भरमते हुए मुझे इस संसार में अनेकदिवस व्यतीत हो 
गये हैं | २ 

साया-वर्णन के इन पदों में सूरदास ने यह वात स्पष्ट शब्दों 
में कहने का प्रयत्न क्रिया है कि यह माया ही है जो जीव को 
सांसारिक असत्य और नश्वर सुर्खों में ्वीन कर जीवन-समरण के 
वन्धन से मुक्त नहीं होने देती | जीव अपने प्रभु को तभी गआआप्त 
कर सकता हैँ, जब वह माया के इस सुनहरे और असत्य पाश 
से छुटकारा पा-जाये। इस सम्बन्ध भें उनका विश्वास है, जीव 
का मोह-वन्धन तभी टूट सकता है, जब प्रभु उस पर कृपा 
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रे | इसीलिये माया को अविद्या वतल्ाते हुये बह प्रभु से निवेदन 
फरते हैं-- 
माधौ जू, यह मेरी इक गाइ । 
अब आज ते आप- आगे दई, ले आइये चराइ ॥ 
यह अति हरहाई, हटकत हूँ बहुत अमारग जाति । 

, फिरति वेद-बन-ऊख उखारति, सव दिन अरु सब राति ॥ 
हित करि मिले लेहु गोकुल्पति, अपने गोधन माँह। 
सुख सो सुनि बचन तुम्हारे, देह कृपा करि चाँह॥ 
निधरक रहो सूर के स्वासी, जनि मन जानौ फेरि। 
मन समता रुचि सौ रखवारी, पहिले लेहु निबेरि ॥ ४१॥ 

--सूरसागर' प्रथम स्कंघ ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा। 


हे माधव ! यह एक मेरी गाय है| आज से मैंने इसको आपके 
आगे कर दिया है, आप इसे चरा लाइये | यह बहुत बुरी है, मेरे 
चहुत 'हटकने” पर भी यह कुमार्ग पर ही चली जाती है। यह दिन- 
रात वेदू-वन में ऊख उखारती हुई फिरा करती है | हे गोकुल्पति ! 
हितकर आप इसे अपने गोधन में मिला लीजिए | मुझे अपना 
आश्रय दीजिए । स्वीकृति-सूचक आपके वचनों को सुन कर में सुख- 
पूवेक सोऊँगा । यह जानकर मैं निधड़क हो जाऊंगा कि मुझको 
फिर जन्म ग्रहण नहीं करना पड़ेगा-मगर प्रभु, पहिले मेरी मोह- 
ममता वाली रुचि को 'निवेरि' लीजिए | 

अज्ञान और अविद्या के समान सूरदास ने तृष्णा को भी माया 
कहकर पुकारा है । रष्णा के रूपमें माया बहुत बलवती और प्रभाव- 
शालिनी है । अपने निम्नलिखित पद में सूरदास ने जीव की इस 
वल्नवती और प्रभावशालिनी रुष्णा का वर्णन गाय का रूपक बाँध 
कर किया है-- 

माधों ने कु हटको गाइ। 
अ्रमत निसि-बासर अपथ, पथ, अगह गहि नहिँ जाइ॥ 
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छुघित अति न अधाति कबहूँ, नियम-द्रुम दलि खाइ । 
अष्ट-द्स-धट नीर अचवबति, ठृपा तड न बुकाइ ॥ 
छहो रस जो घरों आगे, तड न गन्ध सुहाइ। 
ओर अहित अभच्छ भच्छति, कला वरनि न जाइ॥ 
व्योस, धर, नद, सेल, कानन इते चरि न अघाइ । 
नील खुर अरू अरुन लोचन, सेत सींग सुहाइ ॥ 
भुवन चौद॒ह खुरनि खूँदति, सु धो कहाँ समाइ । 
ढीठ, निठुर, न डरति काहूँ, त्रिगुन हों समुहाइ ॥ 
हरे खल--बल दनुज--मानव--सुरनि सीस चढ़ाइ। 
रचि-विरचि सुख-भो ह-छवि, ले चलति चित्त चुराइ॥ 
नारदादि सुकादि मुनिजन थके करत उपाइ। 
ताहि कहु केसे क्ृपानिधि, सकत सूर चराइ ?॥ ४५६॥ 


“स्रिसागर! प्रथम स्कंच ( पहिला खएड ) का० ना० प्र० सभा। 


अपने इन पदों सें सूरदास ले सांसारिक आशा और कुमति फो 
भी माया कहकर ही पुकारा है--क्योंकि जीव इनके वशीभूत होकर 
दया, शील, सनन्‍्तोष, धर्म, सत्य, विवेक आदि सभी कुछ खो देता है 
ओर कपठ, लोभ, तृष्णा आदि डुगु णों में लिप्त हो जाता है। 
उनकी दृष्टि में पाँचों इन्द्रियों की बाधा भी माया ही है--कक्‍्योंकि 
इन्हीं इन्द्रियों की सहायता से माया जीव को हरि-विम्रुख कर सांसा- 
रिक झूठे सुखों में लीन कर देती है । इसलिये वह बार-बार भग- 
वान से यही प्रार्थना करते हैं--अभु ! मुझ पर कृपा कीजिए और 
साया के इस अनिष्टकारी रूप से मेरी रक्षा कर मुझे जीवन-मरण 
के वनन्‍्धन से मुक्त कर दीजिए | 
... माया के इस अनिष्टकारी रूप का वर्णन सूरदास ने बहुत 
विस्तार के साथ किया है। 'सूरखागर' के दशस रुकन्ध पूवोद्ध को. 
छोड़कर बाकी सभी स्क्धों में न्यूनाधिक रूप में माया के इसी रूप 
का वर्णुन् हैं| उनके विनय के पदों सें तो उसके इस रूप की विग- 


सूरदास और उनका साहित्य १२५ 


हेणा सवोधिक रूप में हुई दृष्टिगोचर होती है । और इसका मुख्य 
कारण हमें यही ज्ञात होता है--क्योंकि यह सूरदास की भक्ति का 
प्रारम्भ था--इसीलिये संसार से विभुख और भगवान की ओर 
उन्मुख होने में उन्हें माया के इस रूप से निश्चय ही कड़ा मुकाचला 
करना पड़ा होगा । वास्तव में, सांसारिक मोह-साया-जाल में से 
निकलना एक दुष्कर काये है । जब कोई जीव भगवान की ओर 
अग्रसर होता हे तो साया अपने सभी साधनों की सहायता से, अभ्ु 
की ओर प्रेरित डढस जीव पर, सभी रूपों में आक्रमण करती है-- 
ओर जीव एक विषस परिस्थिति में फेस जाता है । तच असुु की कृपा 
ही उस विपस परिस्थिति से उसका उद्धार करती है। वास्तव में, 
सूरदास ने अपने इन पदों में अपने इन्हीं भावों को व्यक्त-किया है । 

मगर सूरसागर' के दुशम स्कनन्‍्ध पूर्ोद्ध में उन्होंने माया के 
दूसरे स्वरूप का चित्र खीचा है, जिसमें उसका अलुग्नहकारी रूप 
चित्रित हुआ है । इस स्कन्ध में राधा ही माया का दूसरा स्वरूप 
है । हम पहिले ही कह आये हैं, माया के इस दूसरे रघरूप को 
सहाप्रश्चु ने सी माना है; मगर उसे राधा के रूप में प्रकट करना 
यह सूरदास की मोलिकता दे । उन्होंने राधा को वही मान्यता 
प्रदान की है, जो दशन-शास्त्रों में शक्ति, श्री और सीता को मिली 
हैं। कृष्ण पुरुष हैं और राधा प्रकृति--निम्नलिखित पढ़ों में यही 
भाव निहित है-- 


(१) 
प्रजहिं बसे आपुहि विसरायौ। 

प्रकृति पुरुष एकट्टि करि जानहु, वातनि भेद करायो।| 
जल थल जहाँ रहो छुम विन नहिं वेद उपनिषद गायौ । 

-तन-जीव-एक हम दोऊ, सुख-कारन उपजायो ॥| 
ब्रह्म-रूप द्वेतिया नहिं कोझ तव मन तिया जनायौ। 
सूर स्याम-मुख देखि अलप हँसि, आनैँद-पुज बढ़ायो ॥१६८आ॥। 
-- खरसागर! दशम स्कन्ध ( पहिला खंड ) का० ना» प्र० समा। 
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(२) 
तब नागरि मन हरप भई। 
नेह पुरातन जानि स्याम को, अति आतनंद-भई॥ 
प्रकृति पुरुष, नारी में वे पति, काहे भूलि गई । 
को माता, को पिता, बंधु को, यह तो भे ट नई ॥ 
जन्म-जन्म, जुग-जुग यह लीला, प्योरी जानि लई | 
सूरदास प्रभु की यह महिमा, याते  विवस भई ॥१६८८॥ 
“-सूरसागर' दशम स्कन्ध ( पहिला खंड ) का० ना० प्र० सभा । 


पुरुष शद्भर के साथ अकृति शक्ति है, पुरुष विष्यु के साथ प्रकृति 
श्री और पुरुष राम के साथ प्रकृति सीता--सूरदास की दृष्ठि में 
इसी प्रकार पुरुष कृष्ण के साथ अ्रकृति रूप में राधा है। और 
उत्तकी सम्मति में यह राधा शेष, महेष, लोकेश आदि की स्वासिनी 
नीत्ाम्बर पहिरे तनु सामिनी, जनु घन दूसकति दामिनि | 
सेस, महेस, गनेस, सुकादिक, नारदादि की स्वासिनि ॥१०४५॥ 
--'सूरसागरः दशम स्कन्ध ( पहिला खंड ) का० ना० प्र० सभा। 


वास्तव में, सीता के प्रति जो तुलसीदास की भावना है, राधा 
के प्रति वही भावना सूरदास की है। तुलसीदास ने सीता को 
क्लेश-हारिणी, स्व भ्रे यस्करी कर माना है तो सूरदास ने राधा को 
अशरन-शरनी, भव-सय-हरनी, अग॒तिन की गति कहकर पुकारा है। 
सीता अगर राम की श्रिया है तो राधा जय-नायक जगदीश को 
पियारी है । दोनों ही जगत-जननी और शेष, महेश और शुकादिक 
की स्वामिनो हैं । निम्नलिखित पंक्तियों में राधा के प्रति सूरदास की 
यही भावना व्यक्त हुई है-- 

““रमा, उसा अरु सची अरुध॑ती, दिन प्रति देखन आबे । 

निरखि कुसुमगन वरपत सुरगन, श्रेस सुदित जस गाव ॥ 
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रूप-रासि, सुख रासि राधिके, सील महा शुन-रासी। 
ऋष्न-वरन ते पावहिँ स्यासा, जे ठतुव चरन उपासी॥ 
जग-तायक, जगदीस-पियारी, जगत-जननि जगरानी | 
नित बिहार गोपाललाल-सँग, बृन्दावन रजधानी॥ 
अगतिन की गति, भक्तनि की पति राधा मंगलदानी | 
असरन-सरनी, भव-भय हरनी, वेद पुरान बखानी॥ 
॥१०श४श॥ 
-- सूरसागर! दशम स्कन्ध ( पहिला खंड ) का० ना० प्र० सभा। 


उपथु क्त उद्धरण से यह सिद्ध होता द्द्‌ कि राधा ही साया 
का वह दूसरा स्वरूप है, जिसे वल्लसाचाय ने अपनी दुशेन-पद्धति 
में साया का साहाय्य अथवा अलुप्रहकारी रूप माना है| मगर 
जैसाकि हम पहले द्वी कह आये हैं, उन्होंने माया के इस रूप को 
राघा का नाम नहीं दिया है; वल्कि उसे दूसरा रूप हो कहकर 
पुकारा है-लेकिन राधा को साया के इस रूप में चित्रित करना 
यह सूरदास की मौलिकता है । वाद में विद्चलनाथजी ने जरूर 
अपनी दाशेनिक व्याख्या में राधा को ब्रह्म की आह लादिनी चिन्शक्ति 
के रूप में स्वीकार किया दे | जान पड़ता है, गोस्वामी विद्ठ॒न्लननाथ 
जी ने सूरदास के इन विचारों से प्रभावित होकर ही ऐसा किया है। 

उपयुक्त पद्मयांश से यह स्पष्ट है कि मायो स्वरूपा यह राधा 
सर्वाज्गपूणं है । वह अगतिनि की गति; और $'मड्जलदानी' है-- 
इसीलिए सूरदास का विश्वास है--जो जीव श्रीराधा के चरणों की 
उपासना करता है, अन्त में वह निम्वय ही भगवान्‌ कृष्ण के 
चरणों को भी प्राप्त करता है--कष्ण-चरन ते पावहिं स्याम जे 
तुब चरन उपासी !? क्‍योंकि प्रकृति-स्वरूपा राधा परत्रह्म श्रीकृष्ण की 
शक्ति है । इसीलिए सूरदास अनेक स्थलों पर श्रीराधा से ऋष्ण- , 
भक्ति की याचना करते हुये कहते हैं-- 


““रखना एक नहीं सत कोठिक, सोभा अमित अपार | 
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ब्ष, युग, चतु थुगी आदि की गणना काल के अन्तगंत्‌ ही की है । 
ओर काल-व्याल़ को दिन, रात आदि का नाम देकर भी पुकारा 
है--जैसे काल-रात्रि, कलिकाल-व्याल। और इसका अर्थ हम केवल 
इतना ही समझते हैं कि ऐसा उन्होंने काल की विशेष कुटिल्ता का 
परिचय देसे के लिये ही किया है | यह देखने में आता है कि कभी- 
कभी इस काल्न-व्याल्न का रूप बहुत ही उम्र और भयंकर हो उठता 
“है । उस समय यह जीवों को निस्सहाय बनाकर उन्हें और भी 
'बक तीब्र-गति से निगलना प्रारम्भ कर देता है | सबंदा की भाँति 
न९९६/4 शब्द का अथ यहाँ भी केवल इतना ही है--किसो के 
बच-निकलने के साधनों को नष्ट कर देना | और यह काल्ल-व्याल 
ऐसा हीं करता भी है । पीछे उद्थ्त 'क्ष्णश्रयस्तोत्र' की पंक्तियों 
में कलिकाल के सम्बन्ध में महाप्रशु के यही भाव निहित हैं | और 
सूरदास द्वारा 'इहि कलिकात्न-व्याल-मुख-म्रासित सूर सरन उदबरे! 
कहने का अथे भी यही हैं। इस कलिकाल की कुटिद्बता का वर्णन 
करते हुये महाप्रभु अपनी इन पंक्तियों भें कहते हैँ--समरत देश 
सलेच्छों के आक्रमणों से ध्वस्त हो गये हैं । गड्गांदे तीर्थों पर उन 
पापियों ने अधिकार कर लिया है। इसीलिये उन तीर्थों के अधि छातृ 
देवता वहाँ से चले गये हैं। ऐसे विपरीत समय में क्या ज्ञान की 
निष्ठा हो-सकती है--अथवा भ्क्ति-मार्ग का आचरण ही क्या भत्ती 
प्रकार से हो-सकता है”। और नहीं--कभी नहीं कहकर अन्त में 
वह कहते हूँ, ऐसे कुटिल काल में तो सगवान श्रीकृष्ण का अलुग्रह 
ही जीव की रक्षा के लिये एक-मात्र साधन है| ओर यहाँ पर 'सूर 
सरन उदधरे! का अथे भी यही है। 


मुक्ति---जीव पूर्ण और नित्य सुख चाहता हैं और पूर्ण और 
नित्य सुख अपूर्ण और अनित्य वस्तु से नहीं मिल्न सकता | संसार 
के की है और अनित्य हें--इसीलिये जीव को उनसे 
ऐश आर 'नित्व सुख प्राप्त नहीं होता। यही कारण है जो जीव 
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संसार में सवेदा अदृप्ति का अनुभव करता रहता है । पूर्ण और 
नित्य तो केवल एक परमात्मा ही है, जिसके प्राप्त होने पर फिर 
कुछ भी प्राप्त करना शेप नहीं रहता। जिसको आप्त कर जीव 
फिर पूर्ण और नित्य सुख का अनुभव करने लगता है। वास्तव में, 
जब तक जीव को नित्य और पूर्ण परमात्मा प्राप्त नहीं हो-जाता, 
तब तक वह जीव वरावर आवागमन के चक्रकर में चक्कर लगाया 
करता है--और अस्ंख्य योनियों के अनगिनती दुखों की चपेट म॑ 
आ-आकर विविध और महाभंयकर क्लेशों से पीड़ित होता रहता 
है। भगवान से त्रिमुख हुआ वह अनेक संताप सहता रहता है 
और क्योंकि जन्म-सरण अथवा आवागमन के ये क्लेश अनंत और 
असच्य हैं--इसीलिये जीव इनसे मुक्त होने की इच्छा करता है-- 
वह पूर्ण और नित्य सुख चाहता है । 

ओर जीव की इस इच्छा की पूर्त्ति के निमित्त, महाप्रश्भु बल्‍्लभा- 
चाये के मतानुसार, सूरदास, गोल्ोकस्थ श्रीकृष्ण के सामीप्य की 
प्राप्ति को ही मुक्ति समझते हैं । आचाये के मतानुसार इस सम्बन्ध 
में उन्तका यह भी विश्वास है-जीव जब समस्त विश्व को ब्रह्मात्मक 
अथवा श्रीकृष्णमय समभकर भगवान के प्रेम में परमानंद का 
अनुभव करने लगता है, तब वह अपनी शुद्धावस्था में पहुँचता है 
ओर भगवान प्रसन्‍न होकर उसे जीवन-मरणके वन्धन से मुक्त कर 
देते हैं। इस प्रकार उसे भगवान के अनुग्रह से ही क्ॉकिक और 
वेदिक सिद्धियाँ प्राप्त होती हैं | इनको उपलब्ध करने के लिये जीव 
को किसी प्रकार की योग्यता प्राप्त कर किसी विशेष प्रकार के यत्न 
करने की आवश्यकता नहीं होती | स्ोत्मभाव की शुद्धावस्था में 
पहुँचा हुआ जीव अनायास ही भगवान के अलुग्रहन को प्राप्त करता 
है और इस प्रकार इहलौकिक और पारलौकिक भय से मुक्त हो 
जाता है--क्योंकि उसकी सभी प्रकार को वृत्तियाँ उस समय कृष्णो- 
न्मुख हो जाती हैं । फिर जीव अपनी इन्हीं सानवीय दुबलताओं 
अथवा इन्द्रिय-जनित गुणों अवगु्णों के द्वारा भगवान के सामीप्य 
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को प्राप्त करता है | वह जीवन-मरण के चधंन से मुक्त हो 
जाता हे। 
साधन--और इस सुक्ति अथवा श्रीकृष्ण के सामीप्य की प्राप्ति 
के निमित महात्रभ्ु के सतानुसार सूरदास भी भगवान को ' प्रेममयी 
भक्ति को ही स्वॉपरि साधन मानते हैं। महाप्रश्ु के समान उन्हें 
भी इसके लिये कर्म, ज्ञान अथवा योग का सारे रुचिकर नहीं है-- 
» क्योंकि उनका विश्वास है, भक्ति के द्वारा भगवान जितनी जल्दी 
सन्‍न होते हैं, उतनी जल्दीं कमे, ज्ञान अथवा योग के द्वारा नहीं | 
फिर भक्ति में इन सबका समावेश स्वाभाविक रूप से मिल्ञता है-- 
इसलिये भक्ति हीं एकसात्र सरल और अमोध साधन-है। 
यही कारण है जो 'सूर-साहित्य' को भक्ति का एक विशद्‌ गान 
कहने में हमें हिचकिचाहट का अनुभव नहीं होता। बेसे 'सूरसागर' 
में श्रीमदूसागवत को त्गसग सभी कथाओं का समावेश हुआ 
दीख पड़ता है; मगर सगवान श्रीकृष्ण के जन्म ओर उनकी ग्रेम- 
लीलाओं के प्रसंग को सूरदास ने बहुत घिस्तार के साथ लिखा है । 
श्रीमदूभागवत््‌ के नो स्कंधघों को कथा को जिसमें लगभग दो सो 
अध्याय हैं, सूरदास ने पाँच सो से भी कम पदों में समाप्द कर 
दिया है; मगर इसके विपरीत भागवत्‌ के दशभ स्कंध पूवोद्ध के 
४६ अध्यायों के लिये सूरदास ने ४१६० पदों की रचना की है ! 
दशस रकध-उत्तराध और शेष दो स्कंधों' सी कथा को सी सूरदास ने 
अत्यन्त संक्षिप्त रूप में लिखा है। यही कारण है जो समूचा 
सूरसागर” गोपी-कृष्ण-रसः से उद्देलित हुआ-सा दृष्टिगोचर 
होता है | 
ओर उसका मुख्य कारण केंवल यही है-सूरदास श्रीकृष्ण . 
के सामीष्य को प्राप्त करने के निमित भक्ति को ही सर्वोपरिं साधन 
समझते है ---इसीलिये उनका मन भगवान की प्रेममयी भक्ति के 
प्रसंग के अतिरिक्त अन्य किसी भी कथा-वातों में नहीं रमता। 
चेंसे 'सूरसागर' में भक्ति के सभी प्रकारों का विवेचन हुआ है; 
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मगर कान्तासक्ति का वन उसमें मुख्य रूप से हुआ दीख पड़ंता 
“है। इस सम्बन्ध में महाप्रशु का कथन ह-शोपियों ' को अपना 
आदर्श मानकर भगवान के -भक्त को अपना समपेण-निरत जीवन 
विताना चाहिये-और कान्तासक्ति के वर्णन सें सूरदास ने महाश्रभु 
“की इसी दशन-वाणी को सजोया है| यही कारण है जो सूरदास 
का मन उद्धव के ज्ञान की वातों मेंन उलभने के वरावर उलका 
है । ज्ञान का अपरिमित खजाना लेकर उद्धव गोपियों के समीप 
पहुचते हैँ; मगर 'सूरसागर” की गोपियाँ जेसे उनकी बात सुनना 
ही नहीं चाहती | वह प्रेम-रस में पगी अपनी बातों की उन पर 
भड़ी-सी गा देती हैं--और बेचारे उद्धव का ज्ञान सिर धुनकर 
आहें सरता है । भला प्रेमी-सक्त सूरदास को ज्ञान-चची किस प्रकार 
भा-सकती धी--ओर उन्हें अच्छी लगी भी नहीं। फिर प्रेम-पीड़ित 
वशोपियों के सुख से जो-कछुछ भी सूरदास ने कहलवाया, गोपियों के 
उस कथन में, उनकी भक्ति की उत्कटता और तीज्रता के रपष्ट रूप 
“से दर्शन होते हैँ । 
'सूरसागर' में, गोपियों की इस परमविरहासक्ति के अन- 
“गिनती चित्र चित्रित हुये हैँ। वास्तव सें, भगवान का ग्रेमी भक्त 
प्रेस की इसी अवस्था में पहुंचकर, अपने प्रिय भगवान के सामीष्य 
को प्राप्त करता. है। इसीलिये सूरदास ने वियोग की एकादश 
अवस्थाओं के विहलताकारी सर्वाज्ञ-पूर्ण चित्र अद्धित किये हैं; मगर 
क्योंकि इस वियोग का संयोग ही आधार है, इसलिये संयोग की 
“भावना के मनमोहक गीत भी 'सूरसागर” में प्रचुर मात्रा में दृष्टि- 
गोचर होते हैं | यही कारण है जो 'सूरसागर' में गुण माहात्म्या- 
सक्ति से लेकर परमविरहासक्ति तक' के सभी भाव अपने चरस 
' उत्कप के साथ लिपि-बद्ध हुये दीख प्रड़ते हैं । 
इस प्रकार यह स्पष्ट हे कि सूरदास की दृष्टि में ज्ञान, कर्म 
ओर योग-मार्ग के स्थान पर भक्ति का मार्गे ही एक-सात्र विश्वस- 
नीय मार्ग है, जिसके द्वारा जीव भगवान के सामीप्य को प्राप्त 
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फर सकता है। जैसा कि हम पीछे कह आये हैं, इस क्षेत्र में 
सूरदास ऐसे समय में अवतीर्ण हुये जब योगियों के 'कष्ट कृच्छ 
साधना! वाले मागे के पतिकूल भक्तिसा्गं की श्रेष्ठता स्थापित 
हो चुकी थी | और इसका एकमात्र मुख्य कारण था--इस माग का 
सहज ओर सुल्लस रूप । वास्तव में, आचाय वल्लभाचाय से विष्णु 

सी वाली जिस उपासना पद्धति को पुन जीवन दिया, उसमें किसी 
भी प्रकार के कठोर संयम की आवश्यकता उन्‍होंने नहीं बत 
ल्ाई-उसमें केवल उन्होंने मनुष्य शरोर-धारी जीव की वासनाओं 
को इईश्वरोन्यसुख करने का ही प्रयत्न किया--जिससे आचाय की 
यह पद्धति स्वाभाविक होने के नाते सभी को चहुत हृदयगाही 
जान पढ़ी--ओऔर शीघ्र ही देश में चारों ओर फेल गई । जन्म-जात 
भक्त सूरदास को भी यह अच्छी लगी, इसलिये उन्होंने भी इसे 
अपना लिया और इसकी श्रेष्ठता 'को अपने प्रत्येक प्रयत्न में 
व्यक्त किया | 


और यही सूरदास की प्रेममयी भक्ति है, जिसके सम्बन्ध में 
इस पुस्तक के तृतीय अध्याय में हम विस्तृत रूप से लिख आये हैं । 
वास्तत्र में, सूरदास भक्तिरसनिष्णात कविथे और पुष्टि मार्ग 
तामक भक्ति-पथ के आचाये महाग्रभु वल्लभाचाय के अनुयायी ! 
यह सत्य है. कि उन्होंने अपने पढ़ों में पुष्टि, मर्यादा आदि आचार्य . 
द्वारा झुख्य रूप से श्रयुक्त हुये शब्दों का कहीं नाम तक भी नहीं 
लिया ६; मगर उनके साहित्य के अध्ययन से यह्‌ स्पष्ठ हो जाता 
है कि भक्ति-सम्बन्धी उनके विचार महाग्रभु के भक्ति-से सम्बन्धित 
सिद्धान्तों पर पूण रूप से आधारित हैं । 


उनका याहित्य 


[ काव्य-समीज्षा 


हट 
“सुख्य कथा-वरठु 


'सूरसागर? सूरदास कृत एक महत्वपूर्ण ग्रन्थ है.। अपने-इस 
ग्रन्थ में चर्णित विषय के सम्बन्ध में बतलाते हुये सूरदास 
लिखते -हैं-- 

श्रीमुख चारि स्लोक .दृए ब्रह्मा को -समुकाइ । 
-अह्मौ नारद सौ कहे, नारद -ज्यास सुनाइ । 
व्यास कहे सुकढ़ेव सौ द्वाद्स स्कन्ध -बनाइ । 
सूरदास सोई कहे पद भाषा -करि जाइ ॥२०४॥ 
--स्रितागरः प्रथम स्कन्ध ( पद्धिला खण्ड ) का० ना० प्र० सम्ना-। 


श्रीमुख अथोत्‌ भगवान ने त्रह्मा को चार श्लोक दिये | प्रक्मा ने 
वही “चार श्लोक “नारद को -वतलाये और नारद ने व्यास को ! 
महर्षि व्यास' ने उन ज्वार श्लोक को सहायता'से चारह स्कन्धों 
वाली -श्रीमदूभागव्रत की रचना क्रर ः्डसे अपने पुत्र शुकदेव को 
सुनाया ।: में उसी श्रीमद्भागवत की कथा :को +भाषा-पद-बद्ध 
कर-गाता हूं। 

'सोढे रूप में .इस पद .का अथे :ढे--सूरसागर' में वही. है, 
. जो श्रीमद्भागवत में है । मगर ऐसा है. भी और नहीं भी है । है. 
'इसलिये-क्योंकि सिद्धान्त रूप से 'सूरसागर! 'में वही है, जो 
शओरीमद्सागवत भें,है.। और नहीं इसेलिये--क्योंकि 'सूरसागर! 

 उररे७ , 
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श्रीमदूभागवत का अनुवाद नहीं है | इस पुस्तक के दूसरे अध्याय 
में हम कह आये हैं--भागवत में वर्शित कथाओं को 'सूरसागर! 
में सूरदास ने अपने ढद्ग पर लिपिबद्ध किया है| इसीलिए किसी 
कथा को उन्होंने विस्तार के साथ दिया है, किसी को सूक्ष्म रूप 
से ओर अन्य कई कथाओं को उन्होंने छोड़ ही दिया है. । सुख्य 
कथा--श्रीकृष्ण-चरित्र को भी सूरदास ने अपने ढल्लः पर व्यक्त किया 
हैं | इसलिए 'सूरसागरः को भागवत का अनुवाद नहीं कहा जा 
सक्रता-तो इस सम्वन्ध में सत्य केवल इतना ही है कि वह सिद्धान्त 
रूप से भागवत पर आधारित है; मगर अधिकाँश में वह सूरदास 
की मौलिक रचना है | | ह 
भागवत की कितनी ही कथाओं को छोड़ देने पर भी 'सूर- 
सागर! में अनेक कथाएँ हैं; सगर भागवत के समान उसमें भी 
आुख्य कथा श्रीकृष्ण-चरित्र ही है। यह हम पहिले कह हीं आये 
इ-#पण सूरदास के तिचार में परत्रह्म हैं, जो अपने भक्तों पर 
अनुमह ओर दुष्टों का दमन करने के निमित्त नर-देह में अवतीर्ण 
हुये है! ओर उनका यह विचार भागवत के अनुसार है । अपने 
इस भावष-पूर्ण विचार को सूरदास ने क्रष्ण-चरित्र के आरस्भ में 
ही व्यक्त किया है-- 
हरि-हरि हरि-हरि सुमिरन करो | हरि-चरनारविंद उर धरौ | 
जय अरु विजय पारपद दोइ । विग्न-सराप असुर भए सोई । 
दोड जन्म ज्यों हरि उद्धारे । सो तौ मैं तुमसों उच्चारे । 
दन्‍्तवक्र सिसुपाल जो भए । वासुदेव हो सो पुनि हुए । 
ओरी लीला चहु विस्तार ! कीन्हो जीवनि कौ निस्तार । 
सो अव तुमसी सकल वचखानो । ग्रेम सहित सुनि हिरदे आन । 
| 
“ वरसागर! दशम स्कन्घ ( पहिला खण्ड ) का० ना० न या | 


वास्तव में, सूरदास की दृष्टि में कष्णावतार के दो उद्देश्य 


द--भ्रथम दुष्टीं का संहार कर जीतों का उद्धार करना तथा द्वितीय 
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न्रज में रसमय और आनन्दप्रद लीलाएँ करना | और क्ृष्णावतार 
के इन दोनों उद्देश्यों को सूरदास ने कथा के प्रारम्भ में ही गिना 
दिया है । दशम स्कन्ध पू्वाद्ध' के द्वितीय और दृतीय पदों सें। 
नियमानुसार इस स्कन्‍्ध का भी प्रथम पद मद्भलाचरण के रूप 
में ही है। इस प्रकार प्रारम्भ में ही ऋष्णावतार के दोनों उद्देश्यों 
का उल्लेख कर सूरदास आगे के पद में मथुरा नगरी में देवकी 
ओर वसुदेव के विवाह के बीच घटने वाली घटना तथा बन्दीगृह 
में देवकी के गर्भ से कृष्ण का जन्म लेकर गोझुन्न में प्रकट होने 
तक का संक्षिप्त सगर क्रम-वद्ध विवरण उपस्थित करते हैं| इससे 
आगे के संतीस पदों में उन्होंने कष्ण-जन्म की प्रसन्नता, जो समूचे 
गोकुल में व्याप्त है, का चहुत ही सुन्दर और सनहरण वर्णन 
किया है। और गोकुल के इस हर्षोन्मिष का केन्द्र नन्द महर का 
निवास-स्थान है--क्योंकि उनके बुढ़ापे में ऋष्ण-जेसा पुत्र उत्पन्न 
हुआ है| तन्‍्द्‌ कीपत्नियशोदा की खुशी का भी वारापार नहीं है। 
गोकुल की नरनारियों के साथ गोकुल क़ी भूमि और प्रकृति भी 
फूल्ी नहीं समा रही है | कामदेव और रति भी नहीं ] इस प्रकार 
प्रसन्नता-सूचक इन पदों में सूरदास ने कऋृष्ण-जन्म की खुशी में 
समस्त चराचर प्रकृति को सम्मिलित कर उस खुशी की व्यापकता 
को तो प्रकद किया ही हैँ साथ ही ऋष्णावतार के उपयुक्त दोनों 
उद्देश्यों की महत्ता को व्यंजित करने का भी सफल प्रयास किया 
है। इसके अतिरिक्त उन्होंने ऋुष्ण के प्रति सबके प्रारम्भिक 
आकर्पण की बात को भी घड़े ही सहज भाव से कह 
दिया है | 

इसी खुशी और सुख-जल्लीलाओं की भूमिका के चीच वह ऋष्ण 
के चरित्र को प्रारम्भ करते हैँ। सूरसागर” में कृष्ण का चरित्र 
वास्तव में उनकी अलोकिक ओर अति मानवीय लोलाओं के 
अतिरिक्त और कुछ भी नहीं है।ओऔर उनकी इन लील्ाओं के 
तीन मुख्य केन्द्र स्थान हँ--ब्रज, मथुरा और द्वारका ! ब्रज की 
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लीलाओं में कृष्ण की सर्वप्रथम लीला पूतना-चध की -है | मथुरा 
के राजा कंस को आकाश-वाणी की वांत पर गहरा विश्वार्स' है-- 
वह इस बात को भल्ी प्रकार से समक चुका हे कि डँंसका 
मारने वाला गोकुल्ल में उत्पन्न हो गया हे--और वह हे, भन्‍द महंर 
का पुत्र | इसलिये उसे रात-द्न चेन नहीं पड़ता हैं और चंह 
ननन्‍्द के पुत्र को मार डालने के लिये,राक्षसी पूतना को 'गोकुल में 
श्ेज्ञता है। लेकिन; 

बदन निहारि प्रान हरि लीनों, परी राच्छूसी जोजन ताई 

सूरज दे जननी-गति ताकों , कृपा करी निज घास पठाई ॥४५०॥ 


“--सूरसागरः--दशम स्कनन्‍्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 


नन्‍्हे-से वालक “कन्हाई” ने उस राक्षसी को कृपा करके अपने 
धाम! को भेज. दया | । 

इस प्रकार शिशु-रूप अह्य कायह 'लीजला-कीतुक और आगे 
बढ़ता है, वह विविध रूप वाले अनेक राक्षसों का संहार कर पृथ्वी 
का भार उतारते ओर जीवों का उद्धार करते हैं । ओर वे-लीलोए 
क्रमशः इस प्रकार दँ--भश्रीधर-अड्ढ संग, कांगासुर-वध, 'सर्कंटासुरं- 
वध, तृणावते-वध--ओर इसी वीच कृष्ण एक वर्ष के हो जाते- हूँ । 
उनकी वर्ष-गाँठ बहुत प्रसन्‍ततापूर्वेक मनाई जाती है। यशीदा खुश 
है, नन्द और गोकुल के सभी स्त्री-पुरुप भी ! अब कृष्ण घुटुरवों 
चलना सीख गए हं--बह नन्‍्द के आँगन में घुटुनों के बल चन्चकर 
खेलते हूँ तो यशोदा यह देख-देख कर बहुत झुख पाती हैं। 
कुछ द्वी दिनों के पश्चात्‌ वह उन्हें खड़ा होना सिखाने लगती:हि । 
कान्हा लड़खड़ाते हैँ और गिर पड़ते हँ--तो वह घुद्धनों के बलआगे 
बढ़ जाते हँ--इस प्रकार सूरदास ने शिशु-रूप ब्रह्म की वाल-- 
क्रीडाओं के अनेक चित्र अक्लित किये हैँ, जो मानवीय हैं ।-पाँवों 
चलना, चन्द्र-प्रस्ताव, कलेबा क्रोइन, पीाँडे आगमन, शालिग्राम- 
प्रसंग, श्रथम-माखन चोरी ओर उलूखन-वंधन--ये : शिशु-रूंप श्रह्म 
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कृष्ण की अनेक मानवीय लीलाएँ हँ--जिनमें उत्तका अति मानवीय 
रूप प्रगठ होता है । 

. उलूखन-वन्धन की कथा को सूरदास ने कुछ विस्तार के साथ 
लिखा है । कृष्ण ने माखन की चोरी की हे--इस वात से यशोदा 
को कृष्ण पर बहुत क्रोध है। इसलिये दण्ड-स्वरूप उसने बालक 
कृष्णु को ऊखल से बाँध दिया है | ब्रज की रित्रयाँ यशोदा को सम- 
भाती हैं; मगर यशोदा का क्रोध यह्‌ सोच-सोचकर “घर घर डोलत 
माखन चोरत, पट-रस मेरे धाम ।” बढ़ता ही जाता है और बह 
किसी की वात को नहीं सुनती है । मगर कृष्ण के बड़े साई हलधर 
कृष्ण को ऊखल से वंधा हुआ देखकर उनके ब्रह्मत्व का विचार कर 
मुस्कराते हैं। सोचते हँ--को बाँध, को छोरें इनको, यह महिमा 
येई पे नाने | और वास्तव सें, कृष्ण की यह महिसा इस सानवीय 
लीला का रूप हो चदल-देती है । जिस कारण उन्होंने अपने दोनों 
हाथ ऊखल से, चैंधवाये ह--सूरदास उस कारण का वर्णन इस 
प्रकार करते हैं-- 

तबहिं स्याम इक बुद्धि उपाई | 
जुबती गई घरनि सब अपने , ग्रह-कारण जननी अठकाई॥ 
आपु गए. जमलाज्ञु न-तरुतर, परसत पात उठे भहराई । 
दिए गिराई धरनिः दोऊ तरू सुत कुबेर के. प्रगटठे आई ॥ 
दोड कर!जोरि. करत दोइ अस्तुति, चारि भुजा तिन्ह-प्रगट' दिखाई 
सूर धन्य ब्रज जनम लियौ हरि, धरनी की आपदा नखाई ॥३८३॥ 
--सूरसागर दशम स्कन्ध , पहिला खएड ) का० ना० प्र० सभा।' 


और, इस प्रकार यमलाजु न के उद्धार के पश्चात्‌ इस लीला का 
अन्त होता है । 

कृष्ण:अवब पाँच वर्ष के हैं। एक दिन नन्द, और यशोदा ने- 
सोचा-गोकुल में दिन-प्रतिदिन नये नये उपद्रव होते ढवं--इसलिये- 
बुन्दावन में जाकर वसाजाए-और महर नन्‍द्‌ की इस बात को सभी... 


श्ड२ मुख्य कथावदध्तु 


गोकुल्न-चासियों ने मान लिया। और सबने अपने-अपने 'सकटा' 
सजाये और यमुना तट पर बृन्द्रावन में जा-बसे । 
इसके पश्चात्‌ सूरदास ने कृष्ण की गोचारण लीला का वर्णन 
किया है | सखाओं के साथ कृष्ण घन में गो चराने के लिये जाते 
हूँ । अब बह वाँसुरी भी वजाने लगे हैं और बाँसुरी की सहायता 
से ही दूरस्थ गो और सखाओं को पास बुला लेते हैं। उनकी 
गसुरी की ध्वनि वहुत मधुर है | सखा उन्हें वहुत प्यारे लगते हैं और 
गीये भी ! इसलिये अब उतकी सभी लीलाएँ सखाओं को साथ 
में लेकर होती हैं । अल्लोकिक और मानवीय दोनों प्रकार की लीला 


उनके दरावर के साथी हैं । 

वृन्दावन में पहुँच कर सबसे पहिले ,वह्‌ वकासुर-बध की लोला- 
करने हैं | इसके पश्चात उनकी अन्य अलौकिक लीलाएँ क्रमशः इस 
प्रकार हँ -अघासुर-वध, ब्रह्मा-चालक-वत्स-ह रण, घेतुक चध, काली 
दृह-जज्ञ-पान, काली-दमत लीला, दावानल-पान- लीला, प्रल॑ बवध, 
गोवर्धन-धारण, वरुण से नन्‍्द को छुड़ाना, शंखचूड़-वध, ब्ृषभासुर- 
पथ, व्योमासुर-बध | 

वृन्द्राधघन ही उनकी शुप्त-प्रेस की लीलाओं का केन्द्र हैं.। इस 
प्रकार की ये ल्ीलाएँ अनेक हँ---मगर मुख्य उनमें से क्रमशः ये कही 
जा सकती हँ--श्रीराधा-कृष्ए-मिल्लाप, चीर-हरन, श्रीकृष्ण-विवाह, 
रास-नृत्य तथा जल्न क्रीड़ा, बृन्द्रावन-विहार, श्रीकृष्ण-ज्योनार, पन- 

लीला, दानलीला, ग्रीप्सल्लीला, मान लीला, दंपति विहार, भूलन 
आंर चसंत लीला । 

कृप्ण की उपयु क्त सभी लीज्ञाओं का सूरदास ने ऐसा विशद्‌ 
वर्णुन किया है कि उत्तका सम्पूर्ण चरित्र हमारे नेत्रों के सम्मुख 
सजीव-सा हो-डठता है । कृष्ण की ये सभो लीलाएँ वास्तव में तीन 
प्रकार की हूँ | इनमें से पहिले कार की वे ल्ीलाएँ हैं, जो उनके '- 
सरकार स सम्बन्ध रखती हँ-जेसे नालछेदन, छुदी, नामकरण 
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आदि ! दूसरे प्रकार की ल्ीलाओं में उनका वाल-सुल्ञभ चरित्र 
विकसित हुआ है और तीसरे प्रकार की लीताओं में उनके प्रेम 
सम्बन्धी आनन्दानुभव का चित्रण है । दूसरे प्रकार की लीलाओं-- 
चन्द्रप्रस्ताव, ऊखल्न-वन्धन, माखन चोरी, गेंद तड़ी आदि को देख- 
कर कृष्ण के प्रति वात्सल्य और सख्य के भाव जाग्रत होते हैं और 
तीसरे प्रकार को उनकी लीलाओं को देखकर उनके ग्रति माघुये-भाव 
का उदय होता है । और यह माधुये-साव की भक्ति ही भक्त का 
स्वस्व है । इसीलिये तीनों प्रकार को मानव-स्वभाव-सुलभ लीलाओं 
में श्रीकृष्ण का अ्रह्मत्व पग-पर पर व्यंजित हुआ दू । मगर उनके ब्रह्मत्व 
से नन्‍्द, यशोदा, उनके सखा ओर गोपियाँ-इस प्रकार सब अन- 
भिज्ञ ही बने रहते हैं। उनके सखाओं के मनमें कभी-कभी अपने 
सखा कृष्ण के ऐसे विस्मयकारी चरित्रों को देखकर ज़रूर अपने 
सखा के प्रति आदर का भाव उदय होता है. मगर कृष्ण उन्हें 
भुलावे मेंडालकर उनके मन के इस भाव कोदूर कर देते हैं । 
कृष्ण की इन माधुये-साव की लीलाओं के बीच एक ओर चरित्र 
विकसित हुआ है और वह है वृपभानु-कुमारी राधा, का! कृष्ण पुरुष 
हैं और राधा प्रकृति है--इस भेद को कृष्ण राधापर प्रथम-मिल्नन के 
अवसर पर ही प्रकट कर देते है । राधा इस भेद को जानकर चहुत 
प्रसन्न होती है । इसीलिये राधा-कृष्ण प्रेम-बर्णत का चित्र गोपी- 
कृष्ए-प्रेम-छ्लीज्ञाओं के साथ में चित्रित होते हुये भी बिल्कुल अलग 
ही अपना अस्तित्व रखता है । 
वसंत लीला ब्रज केन्द्र की अन्तिम लीला दे । अब कृष्ण दूस वर्ष के 
हो-चुके हैं | मथुराधिपति कस ने ऋष्ण को मझृत्यू का ग्रास बना देने 
के लिये अब तक जिस को भी भेजा है, ऋष्ण ने लीला-कौतुक में ही 
उसे अपने धाम को भेज दिया हे । इस बात का कंस को चहुत 
आश्चये है और क्रोध भी ! वास्तव में, वह कृष्ण को सार-डालने 
के लिये रात-दिन चिन्तित हे--और ऋष्ण भी उसे अब अधिक 
दिनों तक जीवित रखकर प्रथ्वी, मुनि और देवताओं के दुख को 


श्डड मुख्य कथावस्तु! 


अवधि को ह्म्वा नहीं करना चाहते | इसलिये अब साशों प्रभु 
कंस प्रचारी? नारद मुनि की इस ग्राथेना को सुनकर 'देत्यन्द्हन! 
और 'सुरनि के सुखकारी' प्रभु ऋष्ण' हँसे और वोलें-- 
श्रीमुख कह्नौं जाइ समकावहु | नप आयसु - करि मोहि चुलाबहु॥ 
॥ रध्ररत। 


सूरसायरा--दशम स्कंध (पिला खड) का० ना० प्र० सभा । 


प्रसु की इस आज्ञा को सुनकर नारद का मन हषे. से/कमल 
के फूल के समान खिल्ल उठा | उन्होंने तुरन्त ही भगवान की आज्ञा 
का एालन किया | और कंस के समीप .पहुंचकर वह. बोले-- 
सारद कह्यो सुनो हो राव! कहू चेढठे' कछु करहु.उपाव ॥ 
त्रिसुवन में तुम सरि को ऐसौ । देख्यो नन्द-सुबन : त्रज जेसो ॥ 
करठ कहद्दा रजधानी ऐसी । यह तुमकौ' उपजी कहो केसी ॥ 
दिन दिन भयी प्रवल वह भारी | हुम. सब हित की कहे तुम्हारी॥ 
५ ॥ र६२२-4॥ 
ओर नारद की इस वाणी को सुनकर कंस- का गये कनभना 
उठा । उत्तर में, वह कहने लगा-- 


कितिक बात चलराम कन्हाई | मो देखत अति काल डराई | 
आजु काल्हि अब उनहि बुलाऊँ। कहिंपठवो ब्रज सहित'मेंगाऊँ-॥ 
ओर प्रजा त्रज आनि वसाऊँ। अपने जिंय की खुदक मिठाऊ॥" 
तिन पर क्रोध-कह्ा से. पार । रक़््भूमि गज चरन रु दाऊ ॥ 


ओर कंस की इस  गर्व-भरी “वाणी को सुनकर-नारद .का.मन 
पुलक्षित हो उठा । सत्य बचन नप कहत' पुकारे | अब ' जाने उन 
तो छुम मारे !! कहकर वह-बेकुएठ को चले गये।। और अपने जिय'' 
की खुटक! मिठाने' के लिये कंस ने अक्र'र को बुल्ा'भेजा ।चहुत्त 
तरह से अक्र.र को समभरा-बुराकर किसी भी' प्रकार से ऋष्ण' और 
बलराम, को मधुरा लें आने के लियेः उन्हें त्रज जाने की आज्ञा 'दी । 


सूरदास और उनका साहित्य श्ड्ज, 


कंस की आज्ञा से अक्र र ब्रज में आये | प्रभु कृष्ण-वल्लराम के 
दशेन कर वह कृप-छृत्य हो गए। सुफ्लक सारथि ने सी स्वयं को 
धन्य माना | कंस के दूत अक्र.र के आगमन का ब्रज में शोर पड़ 
गया। सभी अक्र र को. देखने के लिये दौड़ पड़े । मगर अक्र.र के 
मुख से राजाज्ञा को सुन कर सभी को दुख हुआ। कष्ण सभी को 
प्राणों से भी अधिक प्यारे थे | साथ ही कंस के रवभ्ाव को वे 
सभी भल्ली प्रकार से जानते थे। कृष्ण का विछोह वे नहीं सहन कर 
083 । सगर इस राजाज्ञा को सुन कर कृष्ण और बलराम 
खुश थे । 


दूसरे दिन प्रातः दोनों भाई अक्र र के साथ रथ में वेठकर 
मथुरा की ओर चले । अपने सरवस स्थाम? को जाते देखकर 
समूचा त्रज कराह उठा | और इससे आगे वियोगी ब्रजके सूरदास 
ने अनेकों चित्र अद्धित किये हैं । 


कृष्ण ओर वल्लरास मथुरा पहुँचते हैं. और मथुरा-केन्द्र की उन 
की लीलाएँ प्रारम्भ हो जाती हैं। रजक-चध से उन लीलाओं का 
प्रारम्भ है-और इससे आगे की लीलाएँ इस प्रकार हँ--धनुप-भंग 
कुबल्या-वध, हस्ती-वध, मल्ल-चध कंस-वध ! अपनी इन अलौकिक 
लीज्ञाओं को करने के पश्चात्‌ ऋष्ण चहुत ही गम्भीर दीख-पड़ने 
लगते हैं। मथुराका राज्य वह रवयेँ ग्रहण नहीं करते और न अपने 
पिता अथवा सम्बन्धी को ही देते हूँ । उनकी कृपा से उम्रसेन मथुरा 
के राजा बनते हैं | कृष्ण ओर वलराम के दर्शन कर मथुरा के स्त्री 
पुरुष बहुत खुश हैं। वे उनकी बढ़ाई करते अघाते नहीं हैं। 


यज्ञोपवीत-उत्सव उनको एक संस्कार-लीला है, जो उन्होंने 
सथुरा नगरी में प्रगट की । कुष्जा मगवान की पुरानी दासी थी-- 
उसका दुख उन्होंने क्षण-भर में ही दूर कर उसे सुन्दरता की राशि 
बख्श दी। नन्‍्द को सममभ्का-बुझा और यह कह कर उन्होंने विदा 
किया-- 


६१४६ मुख्य कथावस्तु 


«में आयी संसार में, भुव-भार उत्तारन | 
तिनको तुम धनि धन्य हो, कीन्हों प्रतिपारन ॥ 
मातु पिता मेरें नहीं, तुमते अरू कोऊ। 
एक घेर ब्रज लोग को , मिल्निद्दों सुनों सोऊ ॥ 

॥३११४॥ 


-- सूरसागर' दशम स्कन्य ( द्वितीय खण्ड ) का० ना० प्र० सभा । 


ओर नन्‍्द हताश, नेत्रों में जल भरे ब्रज सें ज्ञौट आये। ननन्‍द 
के वचन सुनकर त्रज-वासियों को अंतिम आशा भी निष्फल्न होगई। 
ओर पुत्रमिलन की वांच्छा का रुदून आगे बढ़ा | 'सूरसागर! में ये 
ही वे पद्‌ हैं, जिनमें संसार भर की व्याकुलता सिमठ कर इकट्ठी 
हो गई है । इनमें भी भ्रमरगीत नाम से प्रसिद्ध पद सर्वोर्पेरि 
£ू। प्रेम के दो पक्त हँ--संयोग और वियोग ! 'सूरसागर? में 
परदास ने दोनों ही पक्षों को चित्रित करने में कुछ उठा नहीं' रक्खा 
£ | ब्रज के वियोग के इन चित्रों में माधुयं-भाव की सक्ति के अन्तगेत 
भक्त-वियोगी के वियोग की अन्तिम अवस्था परमविरहासक्ति को 
अछित करने में सूर सफल मनोरथ हुए हैं! वियोगिनी राधा के 
चित्र इनमें सर्वोपरि हैं । ऋष्ण के सखा उद्धव का ज्ञान, भक्ति के 
सम्मुख इन पर्दो में नत-मस्तक हुआ दीख पड़ता है । इस प्रकार 
अपने इन पदों में ही सूरदास ने ज्ञान-मागे की निरणैकता और 
भक्ति-मा्ग की उपादेयता को बतलाने का सफल प्रयास किया है | 
सधुरा-केन्द्र की अक्र(र गृह-गमन लीला भगवान श्रीकृष्ण की भक्त- 
चत्सलता की सूचक हे । 

इसी बीच कंस को मार डालने की सूचना जब जरासंध को 
मिली तो बह एक बड़ी सेना लेकर मथुरा में आया। मगर कृष्ण 
ओर बलराम ने उसे हराकर पीछे हटा दिया इस प्रकार जरा- 


संध ने मधुरा पर सत्रह आक्रमण किए; मगर वह सत्रह हो बार 
द्वारा। अन्त मे, जब-- 


सूरदास और उनका साहित्य १७ 


वार सत्तरह जरासंध, मथुरा चढ़ि आयोौ। 
गयी सो सत्र दिन हारि, जात घर बहुत लजायो ॥ 
तव खिस्याइ के काल्नजचन, अपने संग ल्यायो। 
हरि जू कियो विचार, सिन्घु तट नगर चसायो॥ 
उम्रसेन तब ले कुट्ठम्व, ता ठौर सिधायों | 
अमरपुरी ते" अधिक, तहाँ सुख ल्ोगनि पायो॥ 
कालजबन मुचुकुदंहिं सौ, हरि भसम करायी। 
वहुरि आई भरमाइ अचल रिपु त्ताहि जरायो॥ 
जरासिंधुहू हाँ ते पुनि, निज देस सिधायों। 
गए द्वारिका स्याम राम, जस सूरज गयी ॥४१६३॥ 


--सूरसागर? दशम स्कन्ध उत्तरार्ध (द्वितीय खण्ड) का० ना० प्र० समभा-। 


इस प्रकार जरासंध को सत्रह वार युद्ध में परास्त करने के 
पश्चात्‌ भगवान ने काल्यवन-दृहन लीला की ओर वह सभी के साथ 
- द्वारिकापुरी में जा-बसे । द्वारिकापुरी भगवान श्रीकृष्ण की लीलाओं 
का तीसरा केन्द्र है। द्वारिकापुरी में निवास करते हुए उन्होंने अनेक 
अलौकिक और मानव-स्वभाव-सुलभ लीलाएँ कीं, जो इस प्रकार हैं- 
रुक्मिणी-हरण और विवाह सत्यभामा के साथ विवाह, पंच पट- 
रानी विवाह, भौमासुर-बध तथा कल्पबृक्ष आनयन; रुक्सिणी-परीक्षा 
नृग राजा-उद्धार, पौंड़क-चध, सुदक्तिण-बध, ह्विविद-वध, नारदू- 
संशय-निवारण, जरासंघ-वध, शिशुपात-वध, शाल्व-वध, दंतबक्- 
वध मित्र. सुदामा पर अनुमइ । 

इन लीलाओं के. अतिरिक्त सूरदास ने दृशम स्कन्ध उत्तराध-में 
ही भगवान की कतिपय अन्य लीलाओं का भी बेन किया दै, जो 
द्वारिकापुरी से चाहर की हैं | उपयुक्त लीलाओं में भी कुछ ऐसी 
लीलाएँ हैं, जो द्वारिकापुरी के बाहर ह्वी भगवान ने की हैं जेसे 
रुक्मिणी-हरण आदि। सगर हमने इन सब लोलाओं का केन्द्र 
द्वारिकापुरी को छ्वी माना दै-क्र्योंकि द्वारिकापुरी सगवान का 


श्र मुछय कथावत्त 


वेकुएठ-घास गवन तक स्थायी निवास-स्थान रहा है। 'सूरसागर! 
में वर्शित अन्य लीलाएँ इस श्रकार हैँं--कुरुक्षेत्र में चशोमति, सखा 
ओर गोपियों से मिल्लन, राधा से मिल्न, श्रज़वासियों को सन्देश, 
सुभद्रा-अजु न के विवाह में योग, जनक ओर श्रुतदेव पर कृपा, 
सस्मासुर-वध, भ्रगु-परीक्षा, अजु न को अपने विराट रूप का दर्शन 
देना | दशम स्कन्ध उत्तराधे में ही उनके पुत्र-पौन्रादि के ल्िवाहों में 
घदित होते वाल्ली घटनाओं की भी कथाएँ हैं, जिनमें उन लीला 
घारी भगवान की अनेक लीलाएँ व्यज्जित हुई हैं । 
भगवान श्रीकृष्ण का चरित्र इतना ही है, ऐसा नहीं है-उनंकी 
ओर भी अनेक लीलाएँ हैं। अगर देखा जाय तो सूरदास ने महा- 
भारत के कृष्ण को तो स्पर्श ही नहीं किया है। वास्तव में, योद्धा 
कृष्ण के चित्र उन्होंने बहुत ही कम खींचे हैं। दो चार चित्र दिये 
भी है तो बहुत ही अधूरे--ऐसे, जिनसे इस दृष्टि से कुछ भी नहीं 
है । सूरदास द्वारा चित्रित योद्धा ऋष्ण के चित्रों को देखने से ऐसा 
ज्ञाव होता है-जैसे भगवान के ऐसे चरित्र के चित्र को चित्रित 
करने में उन्होंने सन-मानकर कार्य किया है। उन्हें तो भगवान के 
दी हो रूप प्यारे लगे हँ--एक उनका अलौकिक अथवा ब्रह्मत्व से 
ओत-प्रोत रूप ओर दूसरा सधुर रूप ! इसीलिए 'सूरसागर! में कृष्ण 
का चरित्र भगवान की ऐसी ही ल्ोलाओं को लेकर चित्रित 
हुआ है, जिन लीलाओं में भक्त सूरदास का मन रम सका है| 
यही कारण है, जो उन्होंने भगवान श्रीकृष्ण की ऐसी लीलाओं का 
वर्णुन प्रेम पूरित ओर छल्लकते मनसे किया है और उनका वह वर्णन 
भक्त और साहित्यकारों के ल्षिए एक अमरवस्तु बनकर रह गया है | 
प्रवन्ध की दृष्टि से इन ल्लीलाओं को दो प्रकार की कहा जा 
सकता है--वरणणीत्मक और कथनात्मक ! अवस्था-विशेष और नित्य 
कर्मो से सम्बन्ध होने के कारण वर्णात्मक लीलाएँ भी दो प्रकार 
की हैँ | अत्रस्था,विशेप से सम्बन्धित रखने बाली वग्शीत्मक कथाओं 
में जन्म, तालछेद्न, छटी, पालना-फूलना,.नामकरण आदि कथाओं 
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का ताम गिनाया जा सकता है-तृथा' नित्यकमों, ,से- .सम्बान्धत 
कथाओं में प्रातः उठना, कलेवा, चालकेलिं. गोचारण, आदि कथाएँ 
आती हैं | कथात्मक कथाओं के भी दो रूप हँं--पहिले प्रकार की 
कथाएँ वे हैं, जो कृष्ण के अलौकिक चरित्र से सम्बन्धित हँ--जेसे, 
पूतना-चध, अधासुर-वध, वकासुर-बध, आदि--तथा इस स्तम्भ के 
अन्तर्गत दूसरे प्रकार की वे लीलाएँ हैं जो क्ष्ण की सुख लीलाएं 
कही जाती हँ--अथ॒वा जो भगवान्‌ की रस-केलि से सम्बन्ध रखती 
हैं । जिनमें राधा, गोपी और कृष्ण का प्रेम प्रस्फुटित हुआ है | 
इसी प्रकार कथात्मक लीज्ञाओं को भी दो भागों में बाँदा जा- 
सकता है-। इनमें से एक प्रकार की लीलाएँ वे हैं, जिनमें कृष्ण के 
प्रति रति की व्यज्लनना करना ही सूरदास का लक्ष्य रहा दै-इसी- 
लिए वे भावात्मक अधिक हैं, घटनात्मक कम | और क्योंकि उनमें 
भावों को ही विशेष रूप से स्थान मिला है; इसलिए सूरदास ने 
एक घटना को ही विशेष भावों से सम्पन्न कर कई-कई पदों में 
गाया है । कहना चाहिए--एक ही घटना को ज्यंजित करते वाले 
कई पद्‌ हें; मगर भाव सब पदों में अलग-अलग हैं। यही कारण 
है जो 'सूरसागर! को कतिपय विद्वान्‌ मुक्तक पदों का एक संग्रह 
समभते है । दूसरे प्रकार की कथात्मक थे लीलाएं हैं, जो छोटी 
छोटी होने पर भी स्व्र॒तन्त्र कथाओं के रूप में दीख पड़ती हैं-“और 
खण्ड काव्यों जेसा रूप चनाए चेढी दँ--मगर वास्तव में ऐसा हे 
नहीं | तो, सत्य तो यह है कि ये सत्र. छोटी कथायें भी उस बड़ी 
कथा को हो सहचरी हैं | 
वास्तव में, सूरसागरः में कृष्ण चरित्र का निमौण सूरदास ने 
भगवान की इन्हीं लीलाओं को लेकर किया है। और वर्णोत्मक 
कथाओं को कथात्मक लीलाओं के साथ इसप्रकार गूँथा है. कि कृष्ण 
चरित्र का एक सम्यक ढाँचा हमारे नेत्रों के सम्मुख खड़ा हो जाता 
है--जो अलौकिक दे और रसात्मक भी | किसी भी वस्तु की ओर 
आकर्षित होने के लिए रूप का आकर्षण होना नितान्त आवश्यक 


डा 
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है--इसीलिए कृष्ण चरित्र के इस ढाँचे के वर्णोत्मक भाग "में रूप 

वर्णन का अंश बहुतायत से दृष्टिगोचर होता है--मानो, सूर अपने, 
इएदेव का रूप-बर्ण्न करते हुए अघाते ही नहीं हैं और कृष्ण की 

रूप-राशि का वणन वह प्रत्येक सस्भव दशा में करते हैं | उनके मभ्ु 
के घुटनों के वल चलने में भी एक अनोखी सुन्दरता है और मुसत्ती-- 
बादन, रति विहार मान मलनुहार में तो वह सुन्दरता ओर भी 
अधिक निखर जाती है । इसीलिए चरित्र चित्रण के प्रत्येक भाग न्‍में 

रूप वर्शत के अनगिनती चित्र दृष्टिगोचर होते हेैं-जो इस ढाँचे 
में मशियों के समान जड़े हुए-से जान पड़ते हैं । 


६ 
चरित्र-चित्रण 


यों तो 'सूरसागर? में अनेक चरित्र है; सगर जिनकी गणना 
मुख्य चरित्रों के रूप में की जा सकती हे, वे हैँ श्रीकृष्ण, चलराम, 
यशोदा, नन्‍दू, राधा, गोपी, गोप ओर उद्धव | गौण चरित्रों के रूप 
में ये नाम गिनाए जा सकते हँ--यशोदा की सखियाँ, रोहिणी, 
- देवको, द्ृपभानुपत्नी, कुष्जा, रुक्मिणी, चसुदेव, अक,र सुद्दामा, 
कंस तथा पूतना आदि राक्षस ! इनके अतिरिक्त अन्य सभी पात्र 
ढृतीय और चतुर्थ श्रेणी के दूं । यहाँ पर हम केवल मुख्य पात्रों का 
ही परिचय दे रहे हैं-अन्य सभी प्रकार के पात्र हमने छोड़ दिए है । 
श्रीकृष्ण 'सूरदास” के सर्वोपरि प्रधान नायक हैं। साथ ही वह 
'सूरसागर' के कवि सूरदास के इष्टदेव भी हे । इसीलिए कहा जा 
सकता है, 'सूरसागर' में जो कुछ सी हूँ; वह सब श्रीकृष्ण का है ओर 
श्रीकृष्ण के लिये है | वास्तव में, सूरसागर” की रचना इसी उद्देश्य 
को लेकर हुई है. | यही कारण द्ेजो सूरसागर' का सम्पूर्ण 
कथानक श्रीकृष्णमय है । यह सत्य दे कि 'सूरसागर! के सभी 
पात्रों का व्यक्तित्व स्वतन्त्र रूप से भी विकसित हुआ है; मगर 
ये सभी पात्र श्रीकृष्ण पर आश्रित हैं; यह भी सत्य है। 'सूरसागर/ 
का अध्ययन फंरने पर ऐसा जान पड़ता द--मानो, इस काव्य 
प्रंथ के सेंसी पात्र परमह्य श्रीकृष्ण की अछुकैम्पा से ही अंपना-अपना 


५३. 


श्पर्‌ चरित्र-चित्रण 


भाव-वेश सँवारे हैं, अन्यथा वे जड़ के अतिरिक्त और कुछ भी 
नहीं हैं। कह सकते हैं; भगवान के सशुण रूप के साथ हो स्थूल 
रूपधारी ब्रह्म के इन अणु और अंशों का अपना अलग वयाक्तित्व 
है, अन्यथा वे चेतन में ही समाये हुए हैं--तथा, उसकी इच्छा 
करने पर ही अपना स्थूल रूप धारण करते हैँ ओर उसका रुपशे 
पाकर ही सचेतन हो जाते हैं. । ' 


(१) श्रीकृष्ण 


'सूरसागर' में सूरदास ने इशष्टदेव श्रीकृष्ण के निगु ण और सगुण 
दोनों ही रूपोंकी वंदना की है । उनकी दृष्टिमें परतरह्म श्रीकृष्ण आदि 
सनातन, अविनाशी और घट-घट वासी भी हैं तथा लीला-पुरुष 
भी ! राक्षसों का बंध कर जीवों का उद्धार और ब्रज में सुखमय 
लीलाएँ करने के लिए हो उन्होंने नर-देह धारण 'की है । इंष्टदेव 
श्रीकृष्ण के स्वभाव की यह विशेषता है कि जो जिस रूप में उन्हें 
भजता है, वह उसी रूप में उसे प्राप्त होते हैं। यही कारण है जो 
सूरदास ने अपनीं दास्य-रति के अन्तगत इष्टदेव श्रीकृष्ण को पतित 
पावन, करुणामय और भक्तवत्सल्न स्वामी के रूप में चित्रित किया है। 

दास्य-रति के अतिरिक्त 'सूरसागर' में सख्य, वात्सल्य और 
मधुर-रति के भी विशेष रूप से दशन होते हैं। और इन तीन 
प्रकार की रति भावना के अन्तगत्‌ सूरदास के लीलापति इष्टदेवे 
श्रीकृष्ण का चरित्र समस्त 'सूरसागर' में निम्नलिखित रूपों में 
प्रस्कुटित हुआ हैं--- 

(१) अनोखी शोभा से सम्पन्न अवोध शिशु के रूप में ! 

(२) मनोहर, चंचल और धृष्ट वालक के रूप में! 

(३) प्रियसहचर, सहायक और हृदयहारी मित्र के रूप में | 

(४) किशोर मगर परिपक्क अवस्था के से प्रेमी के रूप में । 

(४) अलीकिक सत्ता के रूप में । है 

(६) गौरवशाली, गम्भीर और शोभा-मण्डित महाराज के रूप में । 


नह 
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श्रीकृषण का जन्म मथुराधिपति कंस-भगिनी देवकी के गसे 
से मशुरा नगरी में अवस्थित राज-वन्दीगृह में होता है; सगर 
उनका पालन-पोषण गोकुल में यशोदा और नन्‍्द करते हैं। न्रजभूमि 
की रज सें खेल-खेलकर वह बड़े होते हँ--इसलिये उनकी समस्त 
लीलाओं- के अधिकाँश का केन्द्र तजज्ञ है | मथुरा और द्वारका 
क्रमश: द्वितीय और तृतीय केन्द्र-स्थल हैं। इस प्रकार उनत्तका 
समस्त जीवन लीलासय है और सूरदास को दृष्टि में बह लीला- 
पुरुष हैं। यही कारण है जो लीला-पुरुष श्रीकृष्ण के चरित्र का 
अध्ययन करने के लिये हमें उनकी विविध लीलाओं पर विशेष 
रूप से ध्यान देना होगा । श्रीकृष्ण की ये लीलायें उनके विविध 
कृत्य हैं, जिन्हें लीला कहकर पुकारा गया है। ओर सूरदास ने 
अपने इष्टदेव की लगभग प्रत्येक लीला का वर्णन विस्तार-पूर्वक, 
. स्वाभाविक रूप में ओर पूर्ण प्रभावोत्पादकता के साथ किया है । 
आगे की पंक्तियों में भगवान श्रीकृष्ण के चरित्र का चित्रण हम 
सूरदास द्वारा किये गये उनको इन्हीं लीलाओं के वर्णन के 
आधार पर करेंगे। 


(१) अनोखी शोभा से संपन्न अबोध शिशु के रूप में--- 


शिशु-कऋष्ण की सुन्दरता अद्वितीय है। वसुदेव अपने नवजात पुत्र 
के 'कोटि-काम-स्वरूप सुन्दर” मुख को देखकर प्रसन्नता के कारण 
फूले नहीं समाते दें । देवकी पुत्र-मुख को देखकर चकित होकर 
रह जाती है-आऔर अपने पति बसुद्ेव से प्राथेना करती हुई 
वह कहती है-हे एति ! ऐसा कोई उपाय करिये, जिसकी सहायता 
से अपना यह बालक कंस की कुटिल दृष्टि से चच जाये | किसी भी 
तरह से इसे किसी दूसरे स्थाम पर पहुंचा दीजिए। हमारा ऐसा 
भाग्य कहाँ है, जो हमारे नेत्र नित्यन्ति इस रूप-माघुरी का 
पान करें | हम तो ऐसे पस्त के यश को सुन-सनकर ही 
जीवित रहेंगे । 


श्पूड चरित्र-चित्रण 


इसी प्रकार नन्‍्द महर के यहाँ ब्रज में प्रकट होने पर शिशु- 
कृष्ण अपनी अनोखी सुन्दरता के कारण समूचे त्रजवासियों को 
मोह लेते हैं । उनकी सुन्दरता अद्भुत और अनोखी है। जो 
कोई भी उन्हें देखता है, चित्र-लिखित सा होकर रह जाता है । 
सूरदास ने शिशु-कृष्ण की इस अपरिसित सुन्दरता का वर्णन 
अनेक पदों सें किया है। ओर ये सभी पद शिशु-कृष्ण की किसी 
न किसी ल्ोल्ा से सम्बन्ध रखते हैं। यहाँ तक कि उनके. जन्म 
लेने तक को भी उनकी लीला कहकर पुकारा गया है । सूरदास 
की दृष्टि में इनका पालमा भूलना, अँगूठा चूसना, सोना, जागता, 
रोना, किलकतना आदि सभी कुछ अतीव सुन्दर है । और वह 
स्वयम्‌ तो परम्‌ सौन्दर्यशाली है--घृघरवाली कुटिल अल्कें', 
'दूध की दमकती हुई दंतुलियाँ", (विशाल ज्ञोल़ लोचन,” विशाल भाल 
पर मसिविन्दु के तिलक' और अपार सौन्द््य से युक्त उनके मुखः 
पर माता चशोदा, त्रज की चारियाँ अपना तन-मन निछावर करती 
हुईं थकती नहीं हैँ ।'पण चतुराई” करके शिशु-कृष्ण किलकारी 
मारते हुए झटके के साथ उल्टे हो जाते हैं--और ह॒र्षित-मन नन्‍द 
के मत्त में आनन्द का स्रोत उसड़ पड़ता है--गोपाल के इन 
चरित्रों को देखकर यशोदा बल्नि जाती है । 


... अबोध शिशु के रूप में कृष्ण की अनेक अलौकिक लीलाएँ भी 
हँ--जेसे पूतना-वध, श्रीधर अज्ञ भद्ढ, कागासुर-चध आदि | मगर 
सूरदास ने शिशु कंष्ण की उपयुक्त मानवीय लीलाओं का वर्णन 
इतने अधिक विस्तार के साथ किया दे कि उसमें उनकी अलौकिक 
लीलाओं का चित्रण ढक-सा जाता है और श्रीकृष्ण का मानवीय 
ओर शिशु-सुलस रूप ही हमें अपनी ओर आकर्षित करता है। यही 
कारण है जो यशीदा अवोध क॒ष्ण के मुख में तीनों लोकों को 
देखकर भी उनके प्रति माता के से अपने सरल स्नेह का कभी भी 
त्याग नहीं करती । 
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(२) मनोहर, चंचल और धृष्ट बालक के रूप में--कष्ण 
की वर्ष-गाँठ बड़ी धूमधाम से मनाई जाती हे और उनका अवोध 
शिशु-रूप उनसे दूर जाकर खड़ा हो जाता है । अब वह एक वे 
के मनोहर और चंचल वालक हैं और घुदनों के चल्न चलना सीख 
गये हैं | दिन-पअतिदिन ज्यॉ-ज्यों वह बड़े हुए हँ--त्यों-स्यों उनकी 
सुन्दरता और चपलता भी बढ़ी है। अब उनके बदन फी शोभा 
: मनोहर इन्दु के समान हो गई है । चन्द्रमशि की किकिणी उनकी 
कटि में चँधी है, भाल पर शोभायमान लटकन लठक रहा है; 
परम मनोहर कंठ में केहरिनख पहिने हुये हैं--वीच-बीच में 
जिसमें प्रवाल जड़े हैं, हाथों में पहुँची और परों में नूपुर हैं, तन 
पर पीत पठ लिपटा हैं और मुख पर नवतीत लगाये वह घुट्टरवों 
चलकर नन्द के आँगन में खेल रहे हैं। उन्हें इस प्रकार खेलते 
देखकर यशोदा और नन्‍्द को अपार सुख मिल रहा है । कभी 
वह किलककर तात के मुख को देखते हैं और कभी माता के मुख 
को | कभी घुटुनों के चल सरककर आगे बढ़ जाते हैँ--और गिर 
पड़ते हैं; मगर उठकर फिर आगे बढ़ते हैं। और बालक कृष्ण को 
यह चपलता नन्द्र और यशोदा के मन और मस्तिष्क में वाहूक- 
बुद्धि उत्पन्न कर देती है। तो; वे आपस में होड़ चद कर कष्ण को 
अपने-अपने पास बुलाते हँ--मानों, वालक कृष्ण कोई खिलौना 
हैं और ननद और यशोदा होड़ बदकर इस खिलौना के साथ 
खेल रहे हैं 


कृष्ण कर में नवनीत लिये शोभायमान अतीत हो रहे हैं । बह 
खीभते जाते हैं और मक्खन खाते जाते हैं । लोचन अरुण हैं और 
भोंह टेड़ी हैं | शरीर धूल में सन॑ गया है | कभी वह माता चशोदा 
की अलके खींचते हैं और कभी तोतली बोली में तात को बुलाते हैं। 
मणिमय आँगन में घुटनों के चल डोलते हुए कभी वह अपना ही 
प्रतिविम्ब देखकर किज्ञकते और हँसते हैँ और कभी पीछे की आर 
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देखकर मेंया की बुलाते हैं। शब्दों को जोड़कर कुछ कहना चाहते 
हैँ; मगर शब्दों का स्पष्ट उच्चारण नहीं कर पाते--तो संकेत के 
द्वारा नवतीत माँगते हैं। और 'हरिजू की यह वाल-छवि सकल सुख 
की सींच” और 'कोठि-सनोज-सोभा” का हरण करने वाल्ली है । 
कुछ ही दिनों के पश्चात्‌ कृष्ण पेशे चलने लगते हैं--तो उनकी 
चपतता और अधिक वढ़ जाती है. । सुन्दरता में जीवन की ज्योति 
जगमगाने लगती है-ओर वह “जदुकुल-ऊुमुद्‌' के लिए 'सुखद-चारु- 
चन्दा? के समान जान पड़ने लगते हैं [इसलिए कवि इस अवस्था 
की उनकी शोभा को भुवन के मन को मोहने वाली कहता है-- 
क्योंकि सुखद ओर सुन्दर चन्द्रमा सभी के मन को मोहने वाला 
हैं।और ऐसे परस मनोहर बालक कष्णु की चपत्ता को 
देख-देखकर यशोदा बार बार उनकी 'बलेया? लेती हैं.। कृष्ण और 
वल्रास दोनों माई सशिमय आँगन में खेलते हैँ--तो.हितकारिणी 
मातायें--यशोदा और रोहिणी बालक कृष्ण को चुटकी बजा- 
बजाकर नचाती हँ--तो ऐसा जान पड़ता है--मानो उतकी चपल्ता 
गंतिवान हो उठी हैं। यशोदा आँगन में उन्हें नचाती है और 
कृष्ण ताली बजा-बजाकर गाते और नाचते दें। आँगन में बेठी 
दही विल्ोती हुई यशोदा हँसते खड़े कष्ण से कहती है--नवत्तीत 
तव मिलेगा--जवब तुम नाचोगे । और भोहन तुरंत नाचने लगते हैं । 
रई की घमर-घमर में उतकी किकिणी ओर नूपुरों की ध्वनि सहज 
भाव से मिल्ल जाती है। 
इस प्रकार सूरदास ने चालक कृष्ण की मनोहर सुन्दरता और 
स्वभाव की चपल्ता के अनेक चित्र अंकित किये हँ--जिनके बीच 
उनकी ध्रृट्ता भी विकसित हुई है! ज्यॉ-ज्यों कृष्ण बड़े होते गये 
हैं, त्यों त्यों पक्की चपल्ता भी उत्तरोत्तर वृद्धि को प्राप्त हुईं है-- 
ओर यही चपल्ता कभी कभी ध्रृष्ठता के रूप में दीख पड़ी हैं | 
उनकी ध्रृ्ठता के सर्वेभ्थम दशेन हमें 'पाँडे आगमन! के ग्रसक्ष में 
होते हूं। नन्‍्द महर के पुत्र हुआ है । प्रसन्नता के इस समाचार की 
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सुनकर महराने का पाँडे उनके यहाँ आता है। यशोदा विग्र का 
स्वागत करने में कुछ उठा नहीं रखती । ब्राह्मण को भोजन कराने 
की इच्छा से दूध, आदि सब व्यजंन वह जुटा देती है. और पाँडे 
अपने हाथ से अपना भोजन तेयार करता है | जब भोजन की 
सब सामग्री तेयार हो जाती है और पाँडे उसे अपने सम्मुख रख, 
नेत्र चन्‍्द्‌ कर, खाने से पूत भगवान का ध्यान करता है तो ऋष्ण 
धीरे से वहाँ पहुँच उसे खाना प्रारम्भ कर देते है । ओर आँख 
खोलकर देखने पर पाँडे यही दृश्य देखता दे । यशोदी भी इस 
दृश्य को इसी प्रकार देखती है और ब्राह्मण रुष्ट न हो जाये--वह 
पाँडे की खुशामद-सी करती हुई उसंके भोजन के लिए और सामग्री 
जुदा देती है--मगर दूसरी वार भी ऐसा ही होता है. | 


.. 'माठी-मक्षण”! और 'शालिग्राम-पअसड्भ” कृष्ण की ऐसी ही छीलाएँ 
हैं; जिनमें उत्तकी चपत्नता ध्रृष्टता का रूप लिये हुए हैं। और उनकी 
यह धरृष्टता 'माखन-चोरी लीला” में अपनी पराकाप्ठटा पर जा 
पहुंचती है । अब कृष्ण पाँच वर्ष के हें और उनमें सुन्दरता, 
चतुराई, छल्न आदि का विकास पूर्ण-रूपेण हुआ दीख पड़ता है | 
सानो माखन चुराने के उपाय उन पर अनेक हैं-फिर उनकी 
शरारत में साथ देने वाले उनके साथी भी अनेक ! साथ ही चतुराई 
भी, उन्होंने खूब सीख ली है। मगर उनके इस काम में सबसे 
अधिक जो चीज काम आती है, वह है; उनकी सुन्दरता ! उनके 
साखन चुराने की वात संमूचा त्रज जानगया है और गोपियों 
के मन में उसने उत्सुकता, अभिज्ञापा और आशा का संचार कर 
दिया है.। वास्तव सें, दही से सना हुआ कृष्ण फा्सूँह और गो- 
रस के छीटों से युक्त उनका श्याम सुन्दर शरीर गोपियों के मन 
को वरबस अपनी ओर आकर्षित कर लेता है। और तव उनके 
मन में एक आशा खेलती है--वे ऋृष्ण को अपने-अपने घर में 
माखन चुराते हुये देखना चाहती हैं। और मनोहर, चंचल कृष्ण 
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सभी की आशा को पूरी करते हैं। शायद इसोलिए सूरदास ने 
इस प्रसड्ग के अनेकों पद लिखे हैं । 
करे में 

(३) प्रिय सहचर, सहायक ओर हृदयहारी मित्र के रूप में--- 
वालक कृष्ण सभी के प्रिय हैं । वह आत्म-विभोर करने वाली सुन्दृ- 
रता ओर चपलत्ञता से युक्त होने के कारण ब्रज के स्त्री-पुरुष, छोटे- 
बड़े सभी का मन मोह लेने में परम चतुर हैं । जबतक वह बहुत 
छोटे थे-धर के भीतर हलधर के साथ खेलते मगर घर से बाहर 
निकल कर खेलने योग्य होने पर उन्हें अनेक संगी-साथी मिल 
गये--जिनमें श्रीदामा और सुबल नाम के साथी मुख्य हैं। श्रीदामा 
उनके साथ हर वात में 'होड़' करता है--और उसकी होड़ करने 
की प्रवृत्ति से कभी वह खिसियाते हैं, कभी वह उसपर क्रोध करते 
हैं; सगर यशोदा के मना करने पर भी वह अपने सखाओं के साथ 
खेलना बन्द नहीं करते। सखा उन्हें बहुत प्रिय हैं और वह 
सखाओं को ! विनोदी रवभाव के कृष्ण की चतुरतापूर्ण चंचल्ता 
उनके इन खेलों में विशेष रूप से प्रकाश में आती दे | यशोदा के 
सम्मुख आँख-मिचोंनी का खेल हो रहा है. | कृष्ण की आँखों पर पढ्ी 
वँधी हे और वह “चोर हैं। यशोदा बत्लराम को.पकड़ने के लिये उनसे 
कहती है ओर बलराम के छिपने की जगह भी उन्हें बता देती है; 
मगर कृष्ण की होड़ तो श्रीदासा के साथ है और वह्‌ कौशल्लपूर्ण 
चतुराई कर बलराम के स्थान पर श्रीदासा को पकड़ते हैं। अबकी 
बार श्रीदामा 'चोर' बनता है-सभी सखा ताली बजा-बजाकर 
उसकी हँसी उड़ाते हैँ--और कृष्ण खुश हैं । 

भगर उनको इसी खुशी में उनका हृद्यहारी सहायक रूप छिपा 
है। यही कारण है जो वह श्रीदामा को चिढ़ाते जरूर हैं, मगर 
उसके साथ खेलना बन्द नहीं करते | और न वह उससे किसी 
प्रकार की घृणा ही करते हैँ । अन्य सभी सखाओं के समान 
श्रीदामा भी उन्हें बहुत प्रिय हैं--और वह उनके सभी खेलों में 
वरावर उनके साथ हूँ । कालिय-द्सन को लीला तो बह श्रीदामा 
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की सहायता से ही कर पाते हैं। श्रीदामा की 'हठ” ही इस लीला 
के संपादन करने में उनको प्रेरित करती हं--ओऔर यह महान काय 
उनके द्वारा पूर्ण होता है ।' * 
वास्तव में, कृष्छ अपने सखाओं के प्रिय सहचर, सहायक और 
हृदयहारी मित्र हैं। सखाओं की 'टेर! सुनते ही बह तुरन्त उनके 
पास दौड़ जाते हैं, उनसे परामशे करते हैं और उनके साथ विविध 
खेल खेंलकर आनन्द का अनुभव करते हैं । उनके सखा-मित्रों से 
उनकी कोई सभी वात गुप्त नहीं हे । उनकी - 'माखन-चोरी लीक्ा' में 
वह उनके बराबर के साथी हैं | गोपियों के साथ उनकी मधुर 
लीलाएँ सखाओं को साथ में लेकर पूर्ण होती हैं। 'दानलीलाए में 
यह सत्य हमारे सम्मुख स्पष्ठ रूप से आता है । 'वकासुर-बध 
लीला? में उनका सहायक रूप भलीभाँति चित्रित हुआ है। गोवर्धन 
धारण लीला? के कतो वे हैं; मगर अपने सखाओं को यह्‌ वात वह 
कितनी चतुराई से समभा देते हैं कि वह अपने सखाओं की सहा- 
यता से ह्टी गोवर्धन को धारण करने में समर्थ हुए हैँ। वास्तव में, 
वह नहीं चाहते कि उनके वरावर के साथी उनके इन अलौकिक छत्यों 
को देखकर उनका मान करने लगें और इस प्रकार उनसे दूर हट 
' जाय । यही कारण है जो उनके सभी संगी साथी उनमें पूर्झ-रूपेण 
अनुरक्त हैं ओर- किसी मूल्य पर भी वे नहीं चाहते कि उनके प्रिय 
और हृदयहारी मित्र कृष्ण उनसे दूर हो जाँय, उनसे दूर चले 
जाँय । इसीलिये कंस के दूत अक्र,र के मुख से राजाज्ञा को सुनकर 
वे हतप्रभ होजाते हँं--ओर ऋृष्ण के सथुरा गमन करने पर, वे 
वियोग के गहरे नद में डूब जाते हैं । 
अपने सखाओं के प्रति कृष्ण के मन में सी वेसा ही असुराग 
भरा है| मथुरा से अपने मित्र उद्धव के द्वारा जो संदेश वह इस 
गोप-सखाओं को भेजते हैं, उसमें उन्तका यह अनुराग उसग' कर 
छत्नकता-सा  दृष्टिगोचर होता है | मथुरा के अपने प्रवास-काल में 
वे अनेक वार अपने इन घालपन के साथियों की याद कर दुल्ी 
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होते हैं | वास्तव में इस कारण से भी वह ब्रज को भूल जाने में 
असमथे हैं । ध 
(४) किशोर मगर परिपक्क अवस्था केसे श्रेमी के रूप में--- 
प्रिय सहचर, सहायक और हृदयहारी मित्र के रूप में जहाँ कृष्ण 
अपने मस्तिष्क की उब रता, बुद्धि को तीरुणता, स्वभाव की चंचलता, 
धीरता और वीरता का परिचय देते हैं, वहाँ प्रेमी के रूप में उनकी 
वाकपढुता और मनोत्रेज्ञानिकता के दर्शन होते हैं । उनकी असीम 
और अलौकिक सुन्दरता उनके इस रूप,में भी उनकी परम सहायक 
। वास्तव में, माखनचोरी की लीजलाओं के बीच ही कृष्ण तरुण 
. पियें के प्यार को प्राप्त करने में समथ होते हैं। उनकी माखन 
चोरी के प्रसंग में सूरदास ने गोपियों के इस मनोभाव को अनेक 
बार व्यक्त किया है। साथ ही वह इस सम्बन्ध में कृष्ण की ढीठता 
को भी कहना नहीं भूले हैं| गोपियाँ अगर उनपर मुग्ध होकर 
उन्हें हृदय से लगाकर तृप्त होना चाहती हैं तो कृष्ण उन्तकी 
इस इच्छा की पूर्ति के निमित्त उनके सीने पर नखों के 
अमिद चिन्ह अंकित कर देते हैं। और कृष्ण के इस मनसावन 
व्यवहार से गोपियाँ फूल्ली नहीं समाती हैं; मगर अपने नासी- 
सुन्नभ-स्व्रभाव के वशीभूत होकर वे यशोदा से ऋष्ण की इस 
ढीठता की शिकायत भी करती हैँ और इस शिकायत के बदले में 
जो भी उत्तर उन्हें यशोदा से श्ाप्त होता है, उससे वे प्रसन्न ही 
होती हैं, कुछ असन्तुप्ट नहीं--क्योंकि यशोदा के उसी श्रकार के 
उत्तर में उनके श्रेम की सोपनीयता सुरक्षित है । 
इन्हीं तरुशियों के बीच राधा नाम की एक तरुणी है--भोजी 
ओर परम सुन्दर ! अपने सोन्‍्द्र्य पर मुरधकर कृष्ण अपनी बाक- 
पढ़ता ओर चपल विनोदी स्वभाव की सहायता से उसे सहज ह्ठी 
में अपने चशीभूत कर लेते दूँ । सूरदास कहते हँ--रसिक-शिरोमरि 
कृष्ण ने भोन्नी-भाल्ली राधिका को बातों ही बातों में भरमा लिया । 


कृष्ण की जोड़ी मिज्ञाकर खेलने” की बात 3 हचिकर 
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जान पड़ी और वह मनोविज्ञानके ऊपर आधारित उनके चतुरतापूर्ण 
छलसें छली गई । उसे नयतों द्वी नयनों में उन्होंने सब -कुछ समभा 
दिया और वह प्रेम के वशीभूत होकर अनेक चहाने चना-वनाकर 
उन्तके पास आने क्वगी। और उनकी छलता की साया और आगे 
बढ़ी । मानो, चह नारी को पूर्णरूप से मोह लेने में परम चतुर हैं । 
इसीलिए कभी वह्‌ राधा के नयनों को मूँद्ते हैं--कभी गाय दुह्ते 
समय दूध की एक धार दोहनी में डालते हैं और दूसरो धार पास 
में खड़ी हुई प्यारी राधा के वक्ष पर छोड़ते हैं। और राधा मीठी 
सिहरन का अनुभव कर सिहर उठती है। कसी 'सरोज? 'श्रीफल्न 
पर जा पहुँचता है; सगर अचानक माता यशोदा के वहाँ आपहुँचने 
पर वह अपनी 'लरकाई की बुद्धि को प्रदर्शित करते हैं; लेकिन प्रेम- 
रसमें मात्ती राधा उनकी इस चतुराई को सल्लीभोति समभती है और 
“रततिनागर' ऋष्ण की इस चतुराई को देखकर वह हँसती हुई मन 
ही सन फूल्ली नहीं समाती है । तो, चठुर और रसिक शिरोमणि कृष्ण 
पर वह अपना सर्वेस्व निछावर कर देती है--इसलिये कभी वह 
राधा के संग निकुछझ्न में रति-क्रीड़ा-विज्ञास में निसग्न हो प्यारी के 
हृदय की साध को पूरी करते हैं और र्त्रयं भी खुश होते हैं। 
रसिकशिरोमणि ओर रतिनागर कृष्ण की ये लीज्ाएँ सनमोहक 
ओर आनन्दप्रद्‌ हैं। इन लीलाओं से सम्बन्धित उनके अठपदे कार्य 
उनके रास-परिहास, अधीरता और उत्सुकता के प्रदशेत, उनके प्रेम- 
पूरित नयनों के कटाक्ष आदि सभी कुछ राधा और ब्रजनयुवतियों के 
मनका हरण करने में पूर्ण सफल और सहज हैं। दानल्ीला के समय 
उत्तकी अवस्था दस वर्ष की है; मगर तरुणी गोपियों के साथ उनका 
ओ्रेस-परिहास, उनकी रति-क्रोड़ा एक परिपक्त अवस्था के प्रेमी की 
सी पूर्ण और सम्मोहक है । मानो, किशोर ऋष्ण अपनी प्रेम-क्रीड़ाओं 
के समय पुर व्यस्क प्रेमी का रूप सहज-भाव से ही धारण कर 
सभी त्रज-युवतियों को छृप्त करने में समथे होते हैं । 
राघा के साथ कऋष्ण का अभेद है । इस सत्य को राधा पर वह 
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होते हैं | वास्तव में इस कारण से भी वह ब्रज को भूल जाते में 
असमथे हैं । रह 
(५) किशोर मगर परिपक्क अवस्था के-से प्रेमी के रुप में-- 
प्रिय सहचर, सहायक और हृदयहारी मित्र के रूप में जहाँ कृष्ण 
अपने सस्तिष्क की उब रता, बुद्धि को तीक्ष्णता, स्वभ्षाव की चंचलता, 
धीरता और वीरता का परिचय देते हैं, वहाँ प्रेमी के रूप में उनकी 
बाकपदुता और मनोत्रेज्ञानिकता के दर्शन होते हैं. । उनकी असीम 
शोर अलौकिक सुन्दरता उनके इस रूप,में भी उनकी परम सहायक 
है। वास्तव सें, माखनचोरी की लीलाओं के बीच ही कृष्ण तरुण 
सोपियों के प्यार को प्राप्त करने में समथे होते देँ । उनकी माखन 
चोरी के प्रसंग में सूरदास ने गोपियों के इस मनोभाव को अनेक 
बार व्यक्त किया है । साथ ही वह इस सम्बन्ध सें कृष्ण की ढीठता 
को भी कहना नहीं भूले हैं। गोपियाँ अगर उनपर मुग्ध होकर 
उन्हें हृदय से लगाकर तृप्त होना चाहती हैं तो ऋृष्ण उन्तकी 
इस इच्छा की पूर्ति के निमित उनके सीने पर नखों के 
अमिद चिन्ह अंकित कर देते हैं। और कृष्ण के इस मनभावन 
व्यवह्यर से गोपियाँ फूल्ली नहीं समाती हैं; मगर अपने नारी- 
सन्नभ-स्वभाव के वशीभूत होकर थे यशोद़ा से कृष्ण की इस 
ढीठता की शिकायत भी करती हैँ ओर इस शिकायत के बदले में 
जो भी उत्तर उन्हें यशोदा से प्राप्त होता है, उससे वे प्रसन्न ही 
होती हैं, कुछ असन्तुष्ट नहीं--क्योंकि यशोदा के उसी प्रकार के 
उत्तर में उनके प्रेम की गोपनीयता सुरक्षित है । 
ः इन्हीं तरुणियों के वीच राधा नाम की एक तरुणी है--भोली 
ओर परम सुन्दर ! अपने सौन्‍्द्य पर मुस्धकर कृष्ण अपनी वाक- 
पड़ता ओर चप्रल विनोदी स्वभाव की सहायता से डसे सहज ही 
में अपने वशीभूत कर लेते दें | सूरदास कहते हँ--रसिक-शिरोसणि 
कृष्ण ने भोज्नी-भाली राधिका को बातों ही बातों में भरमा लिया | 
क्रप्णु की जोड़ी मिलाकर खेलने” की बात राधिका को रुचिकर 


सूरदास और उनका साहित्य * १६१ 


जान पड़ी और वह मनोविज्ञानके ऊपर आधारित उनके चतुरतापूरण 
छलमें छली गई । उसे नयनों ही नयनों में उन्होंने सब -कुछ समझा 
दिया और वह प्रेम के वशीभूत होकर अनेक बहाने वना-वनाकर 
उत्तके पास आने लगी। और उनकी छलता की साया और आगे 
बढ़ी । सानो, वह नारी को पूर्णरूप से सोह लेने में परम चतुर हैं । 
इसीलिए कभी बह राधा के नयनों को मूँद्ते हैं --कभी गाय दुह्ृते 
समय दूध की एक धार दोहनी में डालते हैं और दूसरो धार पास 
में खड़ी हुई प्यारी राधा के बच्ष पर छोड़ते हैं। और राधा मीठी 
सिहरन का अनुभव कर सिहर उठती है। कभी 'सरोज? 'श्रीफल्ः 
पर जा पहुँचता है; सगर अचानक माता यशोदा के वहाँ आपहुँचने 
पर वह अपनी 'लरकाई! की बुद्धि को प्रदर्शित करते हैं; लेकिन प्रेम- 
रसमें माती राधा उनकी इस चतुराई को भलीभांति समझती है और 
“रतिनागर' कृष्ण की इस चतुराई को देखकर वह हँसती हुई मनन 
ही सन फूली नहीं समाती है | तो, चतुर ओर रसिक शिरोमणि कृष्ण 
पर वह अपना सर्वस्व निछावर कर देती है--इसलिये कभी वह 
राधा के संग निकुछ्न में रति-क्रीड़ा-विज्ञास में निमग्न हो प्यारी के 
हृदय की साध को पुरी छरते हैं और स्त्रयं भी खुश होते हैं । 
रसिकशिरोमणि ओर रतिनागर ऊृष्ण की ये लीलाएँ मनमोहक 
ओर आननदभ्द्‌ हैं । इन लीलाओं से सम्बन्धित उनके अठपठे कार्य 
उनके रास-परिहास, अधीरता और उत्सुकता के भ्रद्शेन, उनके ग्रेम- 
पूरित नयनों के कदाक्ष आदि सभी कुछ राधा और प्रज-युवरतियों के 
मनका हरण करने में पूर्ण सफल और सहज हैं | दानल्लीला के समय 
उनकी अवस्था दस वर्ष की है; मगर तरुणी गोपि वो के साथ उनका 
प्रेम-परिहास, उनकी रति-क्रीडा एक परिपक्ष अवस्था के श्रेमी की 
सी पूर्ण और सम्मोहक है । मानो, किशोर ऋष्ण अपनी प्रेम-क्रीड़ाओं 
के समय पूर व्यस्क प्रेमी का रूप सहज-साव से ही धारण कर 
सभी ब्रज-युवतियों को ढ॒प्त करने में समथे होते हैं । 
राधा के साथ कृष्ण का अभेद है | इस सत्य को राधा पर वह 
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प्रथम सिलन के अवसर पर ही प्रकठ कर देते हैं। साथ ही इसी 
लिए वह दोनों के परस्पर-विहार में संकोच की आवश्यकता नहीं 
समभते; सगर फिर भी वह राधा के साथ अपने प्रेम को गुप्त 
रखना चाहते हैं. । इसीत़िये प्रेम के मद में माती राधा को वह 
लोक-व्यवह्वार का निर्वाह करने की सम्मति देकर समभाते हैं। 
ग्रीष्मलीला में वह नयनों ही नयनों में अपनी बात राधा 
को समझा देते हैं और उसके मन के भावों को समभ लेते हैं। 
वास्तव में, राधा के साथ उनका आचरण एक सफल नायक के 
जैसा हैं| इसोलिये ऐसे अवसरों पर उनमें चँंचलता के स्थान पर 
गम्भीर ओर गौरवपूर्ण चतुराई के दुशन होते हैं । राधा को 
विरह-व्यया भी सहन करनी पड़ी है। वहू स्वयं भी राधा से 
मिल्लने के लिए सर्वेदा व्याकुल्ल रहते हैं। मगर तब भी राधा के 
अत्यन्त व्याकुल होने पर ही वह उसके साथ संकेत के द्वारा बत- 
लाये हुये स्थान पर मिलते है । 

दानलीला, पनघटलोीला , ग्रीष्मलीज्ञा, रासलीला आदि कृष्ण की 
इन प्रेम लोलाओं में उनके चरित्र का प्रकाशन अनेक रूपों में हुआ 
दीख पड़ता हैं। अपने इस रूप में वह सुन्दर, चपल, चतुर और 
विनोदी होने के साथ साथ गस्भीर, गौरवमय, ढीठ रसिक और 
कोक-कला के पडित भी हैं । वाक्‌-चातुर्ये और भाव-परिवतेन की 
कला उनमें अपरिमित रूप में दृष्टिगोचर होती है । मुरत्ी में मीठी 
ओर अत्यन्त मोहक ध्वत्ति उत्पन्न करने में वह पढ़ हैं। अनुभवी 
रसिक होने के साथ साथ वह प्रेम की परीक्षा करने में भी परम 
चतुर है । उनके इस रूप में बुद्धि उनकी प्रखर, स्वभाव उनका 
दृद्यग्राह्ी और क्रियाशीलता उनकी अनुभव-जन्य सी ज्ञात होती 
है । धृष्ठ प्रेमी होने पर भी उनका व्यवद्यार उत्तरदाचित्वपूर्ण है । 


( ४ ) अलौकिक सत्ता के रूप में--- 
मगर मानव-स्वभाव-सुल्षभ क्रीड़ायं करने वाले श्रीकृष्ण वास्तव 
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में पूर्ण ब्रह्म हैं--इसीलिए 'सूरसागर' के कवि ने उन्हें “आदि सना- 
तन, अविनाशी और घट घट वासी? कहकर चार वार पुकारा है। 
सूरसागर! का शायद हो कोई ऐसा पद हो, जिसमें उनके इस रूप 
की व्यस्जना न हुई हो | लेकिन उनकी 'असुर हनन? वाल्ली लीज्ञाओं 
में उनका यह रूप सर्वोपरि दृष्टिगोचर होता है। वास्तव में उनकी 
ये लीलायें आश्चये-जनक और विस्मयकारी हैं--इसीलिए श्रीकृष्ण 
एक अलोकिक सत्ता अथवा पूरो ब्रह्म हैं । यही कारण है जो कवि 
का विश्वास है--असुरों का संहार कर भक्तों के उद्धार के निमित्त 
ही नारायण ने नर-देह धारण की है--ओऔर अपनी गति को वह 
स्वयं ही जानते हैं। अविगत की गति को जान ही कौन सकता है । 
सूरदास ने तो ऐसे अपने प्रभु की लीलाओं का केवल चखान ही 
किया है । 
पूतना आदि राक्ष्सों का वध करना वास्तव में एक बहुत ही 
कठिन काय है, मगर कृष्णरूपधारी नारायण के लिए यह एक 
कौतुक-सात्र है--इसीलिये अपनी इन लीलाओं के बीच श्रीकृष्ण एक 
अलोकिक सत्ता के समान दृष्टिगोचर होते हैं | अल्प-ध्यरक शिशु 
कृष्ण का वध करने के लिए कंस की आज्ञा से भयानक चल्शालिनी 
पूतना नन्‍्द महर के यहाँ आईं ओर अवसर प्राप्त कर कृष्ण को 
अपने विष भरे दुग्ध का पान कराने लगी; सगर ऋकष्ण पर उसके 
उस विष का किचित-सात्र सी प्रभाव न हुआ; साथ ही इसके विप- 
रीत वह उसका रक्त|तक चूस गये--और कुछ हो क्षणों के उपरांत 
विषमयी राक्षसी पूतना का विशाल शरीर निर्जीव होकर घर के 
चाहर वन में गिर पड़ा, मगर वहुत ही छोटे से कृष्ण सकुशल 
उसके वक्ष पर क्रीड़ा कर रहे थे--ओर यशोदा तथा अन्य -त्रज 
वासियों ने इसी रूप में उन्हें देखा । मगर कृष्ण की इस अति 
लौकिक लीला का उनके सरल हृदय पर कुछ भी प्रभाव न हुआ 
ओर वे शिशु की मंगल-कासना करते हुए उन्हें अपने घर ले आये | 
... पूतना-वध-जेसी श्रीकृष्ण की अनेक ल्ोलाएँ हैं, जिनमें उनका 
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अलौकिक रूप प्रकट हुआ है--और उनकी इन लीलाओं का वर्णन 
हम पीछे कर आये हैं । वास्तव में पूतना-वध से लेकर भौसासुर- 
बध तक श्रीकृष्ण ने अनेक राक्षसों का बध कर अपने भक्तों तथा 
ब्रज-सूसि का उद्धार किया है--और उन राक्षस्रों को भी अपने लोक 
भेज दिया है, जिससे सहज ही में उनकी मुक्ति हो गई है। गोव- 
पैन--धारण-जेसी लीलाएँ भी उनके इसी रूप की आयोतक है। 

वास्तव में, अपने इस रूप में श्रीकृष्ण ऐसे कृत्य करते हैं, जिनमें 
उनका ब्रह्मत्त काँकता हुआ दृष्टिगोचर होता है। इसीलिये वह 
अतीव वल्लशाली, अजेय, अदूभ्भुत, क्षमता से सम्पन्न और पूर्ण ब्रह्म - 
जान पड़ते हैं । 


(६) गौरशाली, गम्भीर और शोभा-मंडित महाराज के 
रूप में--द्वारकापुरी के कंचन के कोट में एक रूचिर मेदान रचा 
गया हैं, श्रीकृष्ण उसी मैदान में चौगान खेलते हैं । यदुवंशी बोर 
दो दलों में चँटे हुए हैं--उन्तमें से एक दुल के साथ श्रीकृष्ण हैं और 
दूसरे दुल्ल के साथ चल्लराम | सभी कुंवर उच्चे:अ्रवा--जेसे घोड़ों 
पर सवार हैं | सभी रह के घोड़े वहाँ पर दीख पड़ते हैं---उनमें से 
कोई नील, कोई सुरंग, कोई कुम्मेैत और कोई श्याम है, वास्तव में, 
अपने सौन्दय और बेसव से द्वारका को श्रीकृष्ण ने बहुत ही सुन्दर 
और वेभवशाल्तिनी नगरी वना दिया है। इसीलिए देवताओं को 
अपने-अपने भवन नहीं भाते ओर वे नित्यश्रति द्वारका में आ-आ 
कर क्रीड़ा करते हैं । 

चोौगान खेलते समय श्रीकृष्ण बहुत ही गौरव-गम्भीर जान 
पड़ते है। इसीलिए सूरदास ने इस खेल में उनकी चर्पलता का वर्सन 
नहीं किया है । शायद बाल्पन की उनकी चपल्ता अब आकर 
इनसे कोर्सों दूर जाकर खड़ी हो गई है । वास्तव में गौरव की 
गस्भीरता और उत्तरदायित्वपूर्ण कत्त ठ्य की भावना ने उनमें कंस 
के बध के पश्चात्‌ ही अपना-अपना स्थान बना लिया है । इसीलिए 
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नंद वावा ओर गोपों को मथुरा से विदा करते समय वह कहते 
हैं--सुख-ठुख और हामि-ल्ञास की ऐसी हो परम्परा है| मुझसे 
वही नाता सदेव बनाये रखना । वाबा, मुझे अपना ही सुत सस- 
ऋना और सचेदा दया भाव रखना | इतना कहकर श्रीकृष्ण पहाँ 
से उठकर चले जाते हैं और नन्‍द और गोप भी भरे नेत्र और 
लठपदाते पणगों से वहाँ से चल देते हैं । 

यही भाव उनकी इस परवशता में अन्तभूत है कि वह 
गोपियों के प्रति अपने प्रेम की बात को मथुरा में किसी से भी नहीं 
कह पाते हैं । सखा उनका उद्धव है, मगर वह भ्रेम के क्षेत्र से 
बहुत दूर और अट्ी त-दर्शी है। इस चात को अन्य किसी से कहने 
सें उनके गौरव को गरिमा नष्ट हो सकती है--इसीलिये इस सम्बन्ध 
में वह बिल्कुल मौन रहकर हृदय की व्यथा को हृदय हो में धारशु 
किये रहते हैं । 

मगर 'सूरसागर? में श्रीकृष्ण का गोरवशाली, गम्भीर और 
शोभा मस्डित यह रूप बहुत ही कम स्थानों पर अल्प-सात्रा सें हो 
दीख पड़ता है--मानो, 'सूरसागर' के रचयिता सूरदास को अपने 
प्रभु का यह रूप रुचिकर प्रतीत नहीं हो सका है | 


२--बलराम 


'शेहिणी-सुत चलराम श्रीकृष्ण के बड़े भाई होने के नाते उनकी 
प्रेम-लीज्ञाओं में दृष्टिगोचर नहीं होते-इसीलिए 'सूरसागर? में उनके 
चरित्र का चित्रश वहुत ही कम स्थानों पर हुआ दीख पढ़ता है। 
मगर भागवत्‌ के रचयिता के समान सूरदास ने भी बलराम को 
श्रीकृषण के अलौकिक व्यक्तित्व के एक अंश के प्रतींक के रुप सें 
स्वीकार किया है। वालपन के खेलों, गोचारण, कंस-बध आदि 
ऐसे ही समय में वह ऋष्ण के साथ रहते हैं; मगर इनकी गुप्त 
लीलाओं में उनके अन्य सखाओं के समान वह कृष्ण का 
साथ नहीं देते। अवस्था में वहु ऋष्ण से बड़े हैं--शरीर उनका 
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गौर है और नेत्र उनके ल्ञाल। उनके गौर शरीर पर नीलाम्बर 
हुत ही शोभायमान प्रतीत होता है । छोटे भाई कृष्ण के प्रति वह्‌ 
नेह के वशीभूत रहते हैं | वह्‌ उनकी कासना को पूर्ण करने वाले 
हैं। उनका संकर्पण नाम इसीलिए पड़ गया ऐ--क्योंकि वह सूर 
के प्रश्नु श्रीकूण को आकर्षित करने वाले हैं। 

वह श्रीकृष्ण के वास्तविक रूप से पूर्ण परिचित हैं--इसीलिए 
उनकी लीलाओं के रहस्य को भी वह भत्नी भाँति जानते हैं । मगर 
नर-देह की वास्तविकता अथवा उसके स्वभाव को भी वह नहीं 
भूलने ओर कृष्ण के अन्य सखाओं की भाँति बह भी उनकी 
लीज्ञाओं को देख-देख कर आश्चय प्रकट करते हैं. लेकिन साथ- 
साथ वह उनके अति प्राकृत रूप के सम्बन्ध में संकेत भी करते जाते 
हैं । कालियादमन लीला के अवसर पर उनके चरित्र की यह विशे- 
पता विशेष रूप से हमारे सम्मुख आती हैं। यमुना में से श्रीदामा 
फी गेंद निकालने के बहाने श्रीकृष्ण कालीद॒ह में कूद पड़े--और 
इस बात को देख सुनकर समूचा ध्रज्ञ कराहू उठा, चीत्कार करने 
लगा--तो, तरह कहते हँ--हे ब्रजवासियो, सुनो--कृष्ण अन्तर- 
जामी! और 'अविनासी' है। वह “आनन्द-रासी? और “रमा सहित 
जल ही के वासी है ।! 

जेसा कि सूरदास की भक्ति-सांचना” शीर्षक अध्याय के अन्त- 

गेतू हम लिख आये हैं-- अपने अनुज श्रीकृष्ण के प्रति चल्लरास के 
दो दी भाव £-- कृष्ण के साथ प्रीतिपूनक खेलना भी ओर उनको 
बिद्गाना भी । उनके इस भाव को हम नर-देह का स्वभाव कह 
सकते है । और उनका दूसरा भाव है-- कष्ण के अल्लौकिक रूप की 
वास्तविकता को समझना तथा उसके प्रति सदा सजग रहना। 
इनके ये दोनों भाव जिबिध लीलाओं ओर खेलों के बीच सरलता 
पृथक देखे जा सकते मे । 
एक दिन खेल हो रहा £ । सुबल्ल, श्री दामा आदि सभी सखा 
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परस्पर होड़ चद्‌ कर खेल खेला जा रहा है! कृष्ण की होड़ श्री 
दामा से है| बह उसे छूकर भागते हैं, मगर श्री दामा दोड़कर उन्हें 
पकड़ लेता है तो, श्याम कहते हैँ-- मैं तो ज्ञानवूक कर खड़ा हो 
गया--नहीं, तुस मुझे क्या छू सकते हो । और ऋृष्ण की इस चात 
को सुनकर सभी सखा ताली दे-देकर हँसमे लगते हैं। मगर क्ृप्ण 
के इस मकार खिसिया जाने पर हलधर सभी से कहते हैं--यह 
तो ऐसा ही है । न इसके मा है और न इसके बाप ! यह हार-जीत 
क्या जाने । हारता है तो सखाओं से कूगड़ा करने लगता है । 
और बड़े भाई हलधर की इस कटु-उक्ति को सुनकर ऋष्ण रोने 
- क्गते हैं । रोते हुये ही घर पहुँचते है'--तो, यशोदा रोने का कारण 
पूछतीं है । और उत्तर में चह्‌ हलधर की शिकायत करते हैं। तो, 
उनकी उन बातों पर मन ही मन रीक कर यशोदा उनसे कहती 
है--वल्तभद्र तो जन्म से ऐसा ही धूते है। मैं गोधन की सौगंध खा 
कर कहती हूँ--तू मेरा पूत है और में तेरी माता ! 
इस प्रकार इत्धर द्वारा कृष्ण को चिढाने के अनेक उदाहरण 
हैं; मगर समूचे 'सूर सागर! में ऐसा एक भी उदाहरण नहीं है, 
जिसमें बड़े भाई के सम्मान पर ऋष्ण ने कोई चोट की हो | शायद्‌ 
इसीलिए हलघधर ने भी अपने छोटे भाई कृष्ण को सबेंदा ही स्नेह 
की दृष्टि से देखा है । उलूखन-वंधन की लीला में उनका यह स्नेह 
पूर्ण-रूपेण स्पष्ट रूप से लक्षित होता है। एक रबाल ने हलधर से 
जाकर कह्दा-- तुम्हारे लघु-आ्रोता को यशोदा ने आज प्रातः से ही 
ऊखल से बाँध रक्खा है | मेंने यशोदा को समभ्ाया ; मगर वह 
नहीं मानी” और यह बात सुनते दी इलघर आतुरता के साथ 
घर आये और श्याम को ऊखल से चँधा हुआ देखा-- तो, उनके 
दोनों नेत्रों में जल सर आया | फिर गहरी अपनत्व की भावता के 
बीच उत्पन्न होने वाले मीठे क्रोध की सहायता से कृष्ण की भत्सेना 
करते हुए वह उनसे कहने लगे--अच्छा किया, दोनों हाथ चँधा 
लिये। शेतानी करने से मैंने कितनी बार ठुमको रोका है; मगर 
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तुम नहीं माने । अब लेंगराई करना छोड़ दोगे | ठीक हुआ | 
फिर, साता के पास जा, दोनों हाथ जोड़कर वह यशोदा से 
कहने लगे-- माता, श्यास को छोड़ दे और उसके स्थान पर मुझे 
बाँध दे। आज प्रातः जब घर से निकल्ला तो सगुत अच्छा नहीं 
हुआ था । कान्हा, सेरा प्राश-जीवन-घन है? उसी की बँधी हुई 
भुजाओं को तू मुके दिखला रही है । ग्वालिनें चौरा गई है जो 
फूंठी शिकायतें लेकर तेरे पास आती हैं । और तूसे उनके सिखाये 
में आकर कठिन लकुटिया से मेरे भैया को त्रास दिया है। तू भत्ी 
हैं, सेया, जो सोपाल के कोमल तन को देखकर भी तेरे मन में 
कसक नहीं होती है। यह तो मैया तू है, अगर कोई और होता तो 
प्राज देखता कि कौन कृष्ण को उँगली छुआकर सकुशल्न यहाँ से 
लीटता  “““। साथ ही बलराम ने यशोदा को यह सी बतला 
दिया कि नू कान्हा को पहचानती नहीं है। शिव और विर॑चि 
जिसको महिमा को नहीं जानते, वही गायों के पीछे दौड़ता है | 
अनेक पुण्य करने पर ही तूने इसको प्राप्त किया है। इस प्रकार 
यशोदा पर अपना क्रोध प्रकट कर रूट उन्होंने कृष्ण को अपने 
द्वाथों बंधन से मुक्त कर दिया और प्रीति-पूर्वक उन्‍हें अपने हृदय से 
लगाकर उनके दुःख को भुला दिया | 
वास्तव में, बलराम कृष्ण के परम सहायक और स्नेही हैं। 
बंद कृष्ण के अवतार लेने के प्रयोजन से भी भत्ी भाँति-परिचित 
!। वह्द जानते हैं, वन में कृष्ण के द्वारा अनेक राक्षसों का वध 
दोना है--इसीलिए माता यशोदा को समभाते हुए एक स्थान पर 
पह कहते एूँ-- श्याम को चन तू मेरे साथ जाने दे । तू डरती क्‍यों 
८१ सें उसे अपने पास से कभी भी अलग नहीं करता। क्‍या तुमे 
मेरी बात पर विश्वास नहीं होता । 
इस प्रकार माता के मन में बिश्वास की जड़ जमाकर चह कृष्ण 
न ले जाने लगते ४ ओर राज्ञरसों के वव के प्रत्येक अवसर 
पद चढह् उनके किसी न किसी रूप में सद्दायक होते है"। वकासुर 
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ओर धेनुक नामक राज्षसों का वध तो चल्लराम ने ही किया है। वह्‌ 
राक्षसों की चाल्राकियों से सी परिचित है', इसीलिए ग्रलंच नामक 
राक्षस की चतुराई को वह तुरन्त ही समझ जाते हैं और संकेत के 
द्वारा कृष्ण से कहते हू-- एक असुर ग्वाल रूप धारण कर ग्वालों 
में मिल्ष गया हे | 

हलधर के स्वभाव से तामस और कठोरता का सी विशेष 
स्थान है | कृष्ण के अ्रति जितने वह स्नेही हैं, अन्‍्यों के प्रति उतने 
ही वह कठोर और क्रोधी ! ओर उन्तकी यह कठोरता और क्रोध 
कृष्ण-के विपक्षियों अथवा बुरों के लिए ही पूण॑-रूपेण सुरक्षित है । 
अच्छों के वह भेमी है । इसीलिए कृष्ण के द्वारा पूर्ण होने वाले 
समस्तःसंहार-कार्यों भें वह उनके परम सहायक है.। उनकी प्रेम- 
लीलाओं:में वह/कभी भी सम्मलित नहीं होते। वत्स रूपधारी 
राक्षस का वध उन्होंने ताल्नरख के नशे में डन्मत्त हो जाने पर 
किया है | ताज्षरस के अतिरिक्त उन्हें वारुणी भी अत्यन्त प्रिय जान 
पदती है | द्वारका से जब वह त्रज्ज लौटे तो वारुणी का पान कर 
उन्मत्त हो गये और उसी के नशे में उन्होंने कालिंदीं के साथ 
टुव्यचहार किया । 

जान पड़ता हे, ब्रह्म श्रीकृष्ण के तामस रूप के प्रतोक वल्लराम 
ह--इसीलिये सूरसागर' के कवि ने कृष्ण और वल्लरास को सँयुक्त 
कर अपना इष्ठदेव माना है । 


३--यशोदा 
'सूरसागर' में यशोदा का व्यक्तित्व सा का व्यक्तित्व है। मा 
का व्यक्तित्व क्या हे-- यशोदा के चरित्र-चित्रण में सूरदास ने इसे 
पूण-रूपेण व्यक्त करने का सफल प्रयत्न;किया है | इसीलिये विद्यान्‌ 
उन्हें सात-हृदय का कवि कहकर सम्मानित करते हैं। वास्तव में, 
मा के हृदय की अनुभूतियों को यशोदा के कार्ये-कल्लापों के द्वारा 
सूरदास ने इतती सफल्नता के साथ निवाहा,है कि देखकर ठगा सा 
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रह जाना पड़ता है । यही कारण है जो सूरदास की यशोदा 
वात्सल्य रस के गहरे नद्‌ में डुवी हुई-सी जान पड़ती है-- मानो, 
पुत्र श्रीकृष्ण की खुशी में ही वह खुश है और उनके दुःख सेंह्टीं चह्‌ 
छुखी | इसीलिये वह कृष्ण के अलौकिक रूप के सम्बन्ध सें जान- 
फर भी उस ओर से डदासीन हो रहती है। वह तो केवल 
इतना ही जानतो है--कृष्ण उसका पुत्र है और वह उसकी मा ! 
फिर, मा होने के नाते उसे रात-दिन यही चिन्ता रहती है--उसके 
(५ को नींद क्‍यों नहीं आ रही है ? इसीलिये चह अपने 'लाल' को 
निदिया को मनोती मनाती है--'मेरे ज्ञाल की आऊ निंद्रिया फाहे 
न आन सुवावे / हरि पलक मूँद लेते हैं तो, चह मौन हो जाती है 
और सब को आँखों के इशारे से ही सब कुछ चतलाती है । उसे डर 
४, कहीं धीरे से बोलने पर भी उसका पुत्र जग न जावे और कच्ची 
गैंद्‌ में ज.ग जाने के कारण दु:खी हो । 
कृष्ण की भ्रत्येक चातमें उसे एक अनोखी तृप्ति का अनुभव 
| उनका उल्टा हो जाना जैसी एक साधारण घटना भी 
उसके लिये एक अथे रखती है--मानो, यह कोई एक महत्त्वपूर्ण 
घदना ६, जिसके लिए बह बधाई गवावेगी। इसीलिये सरल ह्न्द्य 
चशोदा अपने स्नेह शील स्वभाव के कारण चहुत पहले से द्दी इस 
बान द) भी चिन्ता करने लगती दै--3सका कान्हा घुटुरवों कब 
अज्ेगा ! उसके दाँत कब निकलेंगे ? कब बह अपनी तोतल्ली बोली 
में उसे मा कहकर घुल्ावेगा | मानो, रात-दि्न इन्हीं बातों की चिता 
में निमरत रहकर ही वह जी-पाती है, जीती है। और उसके स्वभाव 
की यही दो विशेषताएँ हैं, जिनको आधार वनाकर सूरदास ने एक 
मा का सफस्त चित्र अंकित किया है | 


- व के सरल पत्रित्रता और रनेहशीलता ही मानो 
को दो निधिया है, जो उसके चरित्र गठन में 'सूरसागर? के कवि 
ले संद्टायक्क सिद्ध होती! । अपने स्वभाव की सरलता के 


रिंग दी एक संधान्त व्यक्ति क॑ गझौर झ्लेसे 
#छाजउक सधान्त क्ति की पत्ना आर क््प्ण लस पुत्र की 


है 


के 


| हा! 
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माता होने पर भी उसे गवे नहीं है । इसीलिए अपनी खुशी को 

वह समूचे शब्रज को खुशी समभती है और पश्रसन्नना पूर्वेक सभी 
नर-तारियों को उसमें सम्मज्ञित कर उसे प्रकद भी करती है। 
उसके स्वभाव की इस सरलता को सूरदास ने शब्द-चित्रो के द्वारा 
अनेक रूपों में चित्रित किया है। उदाहरणाथे ऋष्ण-जन्म पर होने 
वाले उत्सव का नाम लिया जा-सकता है, जिसमें अनेक त्रज-वासी 
सम्मिलित हुये हैं । 


उसका हृदय इतना पवित्र है कि वह सभी का सहज ही में 
विश्वास फर लेती है । कपठ-रूप धारिणी पूतना को वह पहिले से * 
नहीं जानती; सगर अपनी सरत्तता के वशीभूत हो वह नन्‍्हे-से 
कृष्ण को डसकी गोदी में सहज भाव से दे-देती है। मानो, चह 
समभती है, संसार में सव कोई उस जेसा ही पवित्र और सरत्त 
हैं। मगर धीरे-धीरे जब उसका पुत्र अनेक विपत्तियों में होकर 
जीवन में आगे बढ़ता है तो एक दिन वह वहुत ही अधीर होकर 
सोचती है--मेरी कितनी तपस्याओं के फल्ल-स्वरूप यह पुत्र सुमे 
मिल्ला है। तो, अब में घर के काम-काज की बिल्कुल भी चिन्ता न 
करूँगी और गोपाल को अकेल्ले न छोड़ू'गी | मुझ निधनी का धन 
यही है । 

अपने पुत्र कृष्ण के प्रति उसका लगाव अपरिमित और अगाध 
है--जिसका वर्णन सूरदास ने 'सूरसागर” के दृशम रकन्ध पूर्वाद्ध 
के आरम्भ से ही प्रारम्भ कर कृष्ण के मथुरा जाने के प्रसंग तक 
प्रचुर-सात्रा में किया है। यही कारण है जो वालकृष्ण की समस्त 
ढीलाओं में उसका व्यक्तित्व सभी ओर दीख पर्ड्ता है । वास्तव में, 
वह निखरा ही इस प्रकार है। तृणावत के वध के पअसंग में यशोदा 
के चरित्र की झाँकी इस प्रकार है--वार बार अपने लाल का मुख 
देखकर वह कहती है--तू मुझ 'निधनी' का धनिया” है। फिर, 
अपने पुत्र श्याम का अति कोमल तन निरखकर घार-चार मन में 
पछठदाती है और कहती हे-तेरी बल्िजाऊँ, तू हृणादर्त के 
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घाद से किस प्रकार चच गया। न जाने किन पुण्यों के कारण 
कौन सहायता करता है । पूतना ने वह काम किया था और इसने 
यह काम किया। तब ही माताको दुखी जानकर हरिनन्ही दतुलियों 
को दिखलाते हुए विहँसते हैं और माता का दुख दूर कर देते हैं 
ह सुत के मुखकी देखकर फूली न समाई और प्रेम मरन दो तन 
की सुध-बुध भूल गई । 
इसी वीच कृष्ण बड़े हो जाते हैं-किशोर ! मगर घर के 
भीतर वह किशोर है ओर वाहर गोपियों के बीच में व्यस्क ! तन 
यशोदा हमारे नेत्रों के सामने से अधिकाँश में हट जाती है | लेकिन 
उसकी छाया का झ्राभास बरावर 'सूरसागर! के पाठकों को 
मिलता रहता है। वह आनन्दसयी है। ऋष्ण का संयोग उसमें 
उल्लार' का आनन्द मरता रहता है और वह अपने उसी सुख में 
लीन रहती है । इस बात का उसे स्वप्न में भी विचार नहीं आता 
कि कसी प्रिय पुत्र कृष्ण से उसका वियोग भी होगा। मगर एक 
एक दिन वह भी आता है और भा यशोदा का हृदय चीत्कार कर 
डठता है। विछोह की ऐसी ही पीड़ा का अनुभव उसने कालिया* 
सदेन-लील्ा के समय किया था-- या अब कर रहद्दी थी। अक्र,र के 
साथ कृष्ण मथुरा जा रहे हैं और इस बात को सहन-कर-सकने 
में स्‍्वय को वह असम पा रही है। वह रोने लगती है-- सगर 
कृष्ण उसके रुदन को देखकर भी नहीं रुकते--तो, वह हा हा कार 
करने लगती है । चिल्लाकर कहती है--अरे, गमन करते हुये 
कृष्ण को कोई रोक ले । नन्‍द यशोदा को समभाते है, लेकिन उसके 
हृदय को किसी प्रकार भी शान्ति नहीं मिल्ल पाती । बह अत्यन्त 
विकल हो जाती है। और जब छकृष्ण चल्न देते हैं-तो, कृष्ण का 
नाम ले लेकर चिल्लाती हुई वह कठे हुए बृक्ष को भाँति प्रथ्वी पर 
गिर पड़ती है | भयंकर रुदन करती है। 
ओर 'सूरसागर' का कवि उसे यहीं पर छोड़कर गोपियों की 
विरह्यवस्था का वर्णन करने लगता है। फिर बहुत बाद में उसका 
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प्रसंग आता है । और वह हमें विज्ञाप करती हुई ही दिखलाई देती 
है | इस बार उसके रुदन का रूप और भी अधिक करुणाजनक है | 
वह आत्म-हत्या करने तक पर डतारू हो जाती है। नन्‍्द खाली 
हाथों मथुरा से लौदते हैं-तो, वह चौखला-सी जाती है। इस बार 
उसका पुत्र प्रेम नन्‍द के प्रति कहे जाने वाले कठोर-वाक्यों में प्रति 
ध्चनित होता है । उनको घिक्कारतीं हुई वह कहती है- तुम श्याम 
को छोड़कर जीवित क्‍यों ज्ीट आये । राजा दशरथ की भाँति उसी 
स्थान पर प्राण क्‍यों न गंवा दिये । 

कृष्ण की याद करते समय उसे उन बातों की भी याद आती 
है, जो-जो कष्ट उसने लंगराई करने पर कभी-कभी उनको दिये थे। 
उस संसय की उसकी सबसे अधिक करुण स्थिति बह है, जब बह 
निराश होकर मधुपुरी में बसने की इच्छा करती है । पंथी के द्वारा 
देवको को भेजा जाने वाला संदेश उसकी सवसे अधिक करुण-दशा 
का द्योतक है | इसमें उसके स्त्राथ की इति-श्री और प्रिय-पात्र के 
लिये सबेस्‍्व के त्याग की भावना निहित है। मानो, प्रिय की खुशी 
हद्वी प्रेमी की खुशी है । और यही सच्चा प्रेम है । 

बास्तव में, यशोदा का चरित्र एक सरत्त; स्ने हशोज्ल, स्यागमयी 
ओर कल्याणी सा का चरित्र है। 

७--नन्‍्द 

भगवान भ्रीकृष्णं के अन्नदाता पिता नन्दमहर गोकुल के एक 
संभ्रान्त और सम्पन्न व्यक्ति हैं| वह गोकुल् के समाज के मुखिया 
ओर मथुराधिपति कंस के प्रतिनिधि के रूप में हैं। जिस अकार 
यशोदा कृष्ण के लिए एक स्मेहमयी माता है, उसी प्रकार नन्द 
उनके स्नेहशील पिता हैं | कृष्ण के श्रति उनका स्नेह भी अपार है; 
मगर 'सूरसागर' में वह प्रकट कस स्थानों पर हो सका है| हो 
सकता है, पुरुष के गौरव की महत्ता को सुरक्षित रखने की दृष्टि से 
सूरदास ने उसे इसी प्रकार चित्रित करना उचित समझा हो। 


यशोदा नारी है, इसलिए भावुक है । उसका संयोग-सुख ओर विरह 
वेद्ला उसके कथन और चेष्टाओं से स्पष्ट हो जाती हैं; मगर शक 
पुरुष हैं, इसलिए पुरुष की गरिसा को सुरक्षित रखने की हे दृष्टि से 
वह अपने सुख और दुख को चहुत कम प्रकट करते हैं । परन्तु 
उनके हृदय में सी कृष्ण जैसे पुत्र के प्राप्त होने पर होने वाल्ली 
प्रसक्षता कुछ कम नहीं है और न ऋष्ण के विछोह का दुख ही कस 
है। 'सूरसागर' से जब-जवब भी वह हसारे सम्मुख आते हैं, वह 
उतने ही सरल-हृदय, स्नेहशील और विछोह के दुख से दुखी हुये 
दृष्टिगोचर होते हैं, जितनी कि यशोदा ! 

कृष्ण के प्रकद होने पर यशोदा की भाँति, उनका आनन्द भी 
फूटा पड़ता है । इस खुशी में उन्होंने धन को दोनों हाथों से ल्ुठाया 
है। जिस किसी ने जिस वस्तु कीं भी उनसे कामना की, उसने 
उस वस्तु को ही उनसे सह प्राप्त किया | प्रसन्नता के इस अवसर 
पर उन्होंने किसी को भी असन्तुष्ठ अपने द्वार से नहीं लौटाया । 
वास्तव से, इस समय का उनका रूप ओघढ़ दानियों जैसा है। 
साथ ही कृष्ण के विछोह के दुख को भी उन्होंने चहुत दर्द के साथ 
सहन किया | इसी दुख के कारण एक बार वह मूछित भी होगये। 
उनके मूछित होने की वात इस प्रसक्ष के पूत्र भी एक वार हमारे 
सम्मुख आती है । रोते-जाते गोप-वाल्कों द्वारा प्रिय पुत्र कृष्ण के 
कालियद्ह्‌ में कूद जाने की बात सुनकर, पुरुष होने के नाते, 
पहिले तो बहू यमुना तट की ओर भागते हैं; मगर वहाँ का दृश्य 
देखकर मूछित होकर गिर पड़ते हैं। मगर कुछ ही देर पश्चात 
जब वह कृष्ण कालिय के फन पर नाचते हुये देखते हैं तो उनकी 
प्रसन्नता का पारावार नहीं रहता | वह फूले नहीं समाते । 

मगर ननन्‍्द्‌ और यशोदा के स्वभाव सें एक अन्तर स्पष्ट दिख- 
लाई देता है। यशोदा कृष्ण के अलौकिक रूप को देखकर सी 
नहीं देख पाती; लेकिन नन्‍्द को उनके उस रुप में कुछ-कुछ 
विश्वास हो जाता है | इसीलिए कंस के यहाँ कृष्ण को भेजते हुये 
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बहद्द किसी प्रकार की भी आशंका नहीं करते। इसके विपरीत 
विकल हुई यशोदा को समझाते हुये वह कहते हेँ--यशोदा, तू कंस 
के भय से दुखी न हो । कान्ह पर मैं विश्वास करता हूँ | फिर, वह 
अपनी इस बात की पुष्टि के निमित्त पूतना आदि राक्षसों की चात 
भी याद दिल्लाते हैं । और उनके इस कथन से यह स्पष्ठ हो जाता 
है कि वह ऋष्ण के अलौकिक रूप की वास्तविकता में विश्वास 
करने लगे हैं. । ' 


मगर वह पुत्र कृष्ण के बत्रजवासी रूप के ही स्नेद्दी पिता हैं-- 
इसी लिये कुरुक्षेत्र में उनके प्रद्धत रूप के दशेन नहीं हो पाते । 


४- राधा 


'सूरसागर! में राधा कृष्ण की अद्धोगिनी है | वह अतोब सुन्दर 
है। प्रथम दशन के समय ही कृष्ण उसके विशाल नेन्न और गोरे 
तन पर रीभ जाते हैं 'भौरा-चकडोरी” का खेल खेलते समय रवि- 
तनया के तट पर पहिल्े-पहल उन्होंने उसे देखा और उसके भात 
पर लगी रोली, पीठ पर क्टकी पेणी ओर गोरे तन पर नोले चस्त्र 
की शोभा को देखकर बह मुग्ध होकर रह गये। फिर उस 'रसिक- 
शिरोमणि? ने बातों ही बातों भें उस सोल्ली वाज्िका को भरमा 
लिया और उसके हृदय में 'गुप्तप्रीति? प्रकह कर उस सीधी राधिका 
को चंचल और चतुर वना दिया। अब वह कृष्ण से मिलने के 
लिये आतुर रहने लगी--ओऔर तब उसने उनसे मिलने के अनेक 
उपाय भी खोज निकाले | वह माता से दोइनी साँगकर, अपने 
नेत्रों को तृप्त करने के लिये, गाय ठुह्दाने के वहाने 'खरिकः में 
जाने लगी | और कुछ ही दिनों के पश्चात्‌ वह इतनी चतुर होगई 
कि वह कृष्ण को भी छकाने लगी । अपनी साता को बहकाने के 
लिये भी उसने अनेक उपाय खोज निकाले | और उसके वे बहाने 
कुछ इस प्रकार के हैं, जिसमें उसकी अबोधता व्यव्जित होती है ; 
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मगर साथ ही उनमें उसको रहस्यमयी गूढ़ता के भी दशन होते 
हैं। लेकिन उसकी सा उसके इस रहस्य को नहीं सतक पाती । 

छोटी-सी राधिका ने अपनी सुन्दरता और चतुराई की बार्तो 
की सहायता से यशोंदा को भी प्रभावित किया और वह सोचने 
लगी कि श्याम और राधिका की जोड़ी भल्ली रहेगी । इसके लिये 
१ह सचिता को भी मनाने लगी । इसीसिये यशोदा ने एक दिन 
हँसी में उससे कहा--मैं तेरे पिता को अच्छी तरह से जानती हूँ- 
वह बढ़ा 'लंगरः हैं। और यशोदा की इस वात को सुनकर 'चतुर 
राधिका बोल उठी--क्या बाचा ने भी तुमसे ढिठाई की है ! और 
यशोदा उसकी इस बात को सुनकर चुप होकर रह गई। 

वारतव में, राधा अवसर के अनुसार वातें बनाने में वहुत 
चतुर है। एक बार यशोदा ने उसे दोष दिया--बन-ठनकर आती 
हैं और सारा दिन यहीं बिताती है। क्‍या तेरे घर में कोई काम 
नहीं है । मेरा कन्हैया तुके देखकर पागल-सा हो जाता है। ऐसा 
कौनसा मन्त्र तेरे पास है, जिसे तू उस पर डालती है। राधा ने 
तुरन्त ही उत्तर दिया--मुझसे क्‍या कहती हो । अपने पुत्र को दी 
रोक लो । श्यास ही मुझसे कहते हैं--तुके देखे बिना मेरे प्राण 
नहीं रहेंगे | में तो इसरोलिए यहाँ पर चली आती हूँ । 

सूरदास कहते हैं, कृष्ण और राधा नागर और नागरी हैं। 
यशोदा और समूचे ब्रज की दृष्टि में वे चालक और वाल्िका हैं; 
मगर जब वे दोनों परस्पर मिलते हैं तो उनका यह मिल्लन वय-प्राप्त 
सत्री-पुरुषों का-सा है। मानो, अपने इन शब्दों के द्वारा बह कहना 
चाहते हे--यह लीला अलौकिक की है । इसे सानवीय नहीं समकना 
चाहिये । राघा प्रकृति हे और कृष्ण पुरुष ! 

इसीलिये नन्‍्हीं राधा और छोटे से कृष्ण के प्रेम-प्रसंग 
सूरसागर? में अनेक हैं। धीरे-धीरे इन दोनों का प्रेम उत्तरोत्तर 
वृद्धि को हो प्राप्त हुआ है, कुछ ज्ञीण नहीं। कुछ दिनों तक राधा 
को मा-वाप का डर सताता हे--इसीलिये दानल्ीला के अवसर पर 
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वह कृष्ण को सबके सामने ऐसी बातें करने से रोकती हैं; मगर 
इस लीला के पश्चात्‌ उसका निडर रूप हमारे सम्मुख आता है। 
परम सुन्द्री राधा प्रेम-विहल हुई पागल-सी फिरने लगती है। अद 
उसे किसी का सी भय नहीं है ओर कृष्ण उसकी इस विरह-वेदना 
को समझ उसके साथ विहार करते है। तो, विहार के इसी अवसर 
पर राधा बड़े ही दीन स्राव से कृष्ण के सम्मुख अपने हृदय की 
सभी बातें कहती है। माता-पिता और लोक-लाज के कारण प्रेम 
के मांग में जो बाधाएं आती हैं, उन सभी का जिक्र बह इस ससय 
करती हैं, मगर कृष्ण अपने और उसके चीच प्रकृति और पुरुष का 
सम्बन्ध वतल्ाकर भी उसे माता-पिता और लोक-लाज की पवाह्‌ 
करने की ही सलाह देते हैं । 

राधा की सुन्दरता अनुपम है--इसीलिए 'सूरसागर' में उसको 
सुन्दरता के अनेक चित्र हैं। बसे सूरदास ने उसके अत्येक अंग को 
“शोभा को अजुपमेय कह है; परन्तु उसके नेत्नों की शोभा सर्वोपरि 
है। वालक कृष्ण जब कभी उसके 'नेत्रों को पीछे से आकर अपने 
हाथों से ढकने का प्रयत्त -करते हें--तो, उसके विशाल, चंचल, 
अनियारे नेत्रउनके हाथों में नहीं समा पाते । यशोदा उसके नेत्रोंकी 
विज्षक्षणता को देखकर ऋष्ण के अति सशक्लित हो उठती है। अंजन 
लगे हुए वे खंजन-नयमन श्याम को मुर्ध कर देते हैं। सखियाँ पूछती 
हैं--राधे ! तेरे ये नयन हैं या चान ? 

राजा सहज रूप की राशि! है। और सखियाँ नख शिख से 
शद्भार करके भी उसकी सुन्दरता की समता नहीं कर पाती और 
जब वह अपनी सुन्दरता को अलंकृत कर 'राज हंस-गति' से चलती 
है तो उसके सुअड्जों की सुगम्धि के कारण अमर शुह्जार करते हुए 
डसके साथ-साथ,उड्ते है । उसको इस अलुपस सुन्दरता को देखकर 
उसकी सखियों के हृदय में भी आनन्द की लद्र-सी दोड़ जाती है 
ओर मोहन फो तो उसने तन-सन-धन से जीत लिया है । 

रति के समय राधा की सुन्दरता और सी अधिक आकर्षक हो 
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उठती है | फिर तो वह उपसाओं के घेरे के बीच भरी नहीं समा 
पाती । इसीलिए इस समय की उसकी शोसा का वर्णोत करते हुए 
सूरदास ने उपभाओं का ढेर-सा लगा दिया है; सगर उनका सन 
तृप्त हुआ नहीं ज्ञान पड़ता । अति सूह््म कटि, विशद्‌ नितम्ब और 
भारी परयोधर वाली सुकुसारी राघा जब कन्दुक-कीड़ा करती हे तो 
उसफा चंचल अंचल खिसक जाता है और फटी कंचुकी के वीच 
से हुए कुच दिखल्नाई दे जाते हैं--तो ऐसा जान पढ़ता है; मानो 
नव-जल्षद ने विधु को अपना बन्धु बना लिया है और नभ में अनि- 
यारो कल्ला का डदय हो आया है । तो चम्पक और कनक उसके 
कलेवर की समता करने में अससर्थे हैं। शशि उसके शरीर की 
चरावरी नहीं कर सकता | उसके नयतों ने मग, मीन आदि सभी 
को परास्त कर दिया है । उसकी कुटिल्न भ्रकुदी धतुप धारण किए 
हुए कामदेव के समान शोभायमान है । उसका शत्येक अज्ग सुन्दर 
है । उसके जिस अज्ज पर भी दृष्टि पड़ जाती है, वह वहीं उल्लऋकर 
रह जाती है । हटाये से भी नहीं हूटती । उसका अत्येक अंग श्याम 
को सुख देने वाला है ओर वह उस सुख के रस के वश सें हो 
गए हैं। 
... सूरखागर में राधा और ऋष्ण के इस प्रेम-व्यापार का क्रसिक 
विकास हुआ है । इसीलिए किसी स्थान पर हमें राधा भोली, 
चंचल और चतुर दीख पढ़ती हे और कहीं चतुर यूढ् और अढ्प्त । 
फिर मानवती और गौरवसमयी--तथा गम्सीर और परम वियो- 
गिनी । वास्तव सें, जेसे-जैसे उसका प्रेम परिपक्‍क अवस्था को ग्राप्त 
होता गया है, वेसे-वेसे उसके स्वभाव में सी परिवत्त न हुआ है ' 
ओर परिस्थितियों के कारण उसकी विरह-वेद्ना भी बढ़ी है। 
मगर उसके चरित्र की यह विशेषता है कि संयोग और वियोग की 
सभी अवस्थाओं में वह उनकी पराकाष्ठा तक पहुँच सकी है। जैंसे- 
जेसे उसका प्रेम अपने पथ पर आगे बढ़ा है, चेसे ही वेसे उसका 
रूप गम्भीर होता गया है और उसकी चतुराई गूढ़ बनती चली गई 
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है। उसकी इच्छा है कि वह माता-पिता और संसार के डर को 
एकवारणगी ही त्याग दे और कृष्ण के प्रति अपने प्रेम को उन्सुक्त 
वातावरण में पलने दे ; मगर उसके प्रियतम कृष्ण यह नहीं 
चाहते--तो, उनकी आज्ञा के सम्मुख वह अपना शीश का देती 
है । फिर, वह माता-पिता और संसार के लोगों को गूढ़ ओर गंभीर 
चतुराई से परास्त कर देती द्वे। साथ ही वह अपने प्राणप्यारे से 
मिलने के लिए भी अनेक उपाय खोज निकालती है। 'गुण भरी! 
राधा को चतुराई सफल है | उसकी चतुराई में फेंसकर अन्त में 
उसकी माता तो राधा-ऋष्ण-विषयक इस अपवाद को अपने मन में 
मूठ ही समझने लगती है। अपनी खसखियों के सम्मुख भी चह्‌ 
ऐसा साव प्रदर्शित करती है, जेसे वह कृष्ण को जानती द्वी न 
हो । वह जानती है, उसकी सखी गोपियाँ भरी उसी पथ की अनु- 
गामिनी हैं, जिस पथ पर वह आगे वढ़ रही है; मगर वह नहीं 
चाहती कि कृष्ण के प्रति उसकी प्रीति को बात को कोई जाने | 
हालाँकि, उसका अनुराग रस छिपाये से भी नहीं छिप पाता; 
मगर तव सी वह अपने मुख से कभी भी हाँ” नहीं करती। कोई 
सखी इस सम्बन्ध में कुछ पूछती है तो उस समय वह ऐसी ऊठ- 
पटाँग बातें बनाने लगती है कि इस सम्बन्ध में उसकी सखी का 
भी विश्वास डिग जाता है | तव, वह वहुत हो गम्भीर होकर प्रश्न 
करने वाली सखी से पूछती है--श्याम कौन हैं ? वह केसे रंग के 
हैं--काले हैं या गोरे ?) और उसको ऐसी वातें सुनकर सखी चुप 
होकर रह जाती है। मगर इस बात को उसकी सभी सखियाँ भत्ती 
प्रकार से समझती हैं-“>राधा और हृष्ण एक हैं; सगर इस सत्य 
को हमसे छिपाते हैं । इस तरह इस असंग के 'सूरसागर' में अनेक 
चित्र हैं । 

वैसे सूरदास की दृष्टि में राधा अपने रूप, अपनी विनोदपभ्ियता 
और प्रेम से कृष्ण -को वश में करते वाली है ; सगर ज्यों ज्यों 
उसका मिलन-सुख बढ़ता जाता है-त्यों-त्यों उसकी अदृप्ति भी 


१८० चरित्र-चित्रण 


बढ़ती जाती है । वास्तव सें, लोक-लाज और माता-पिता के डर के 
कारण संयोग का अवसर उसे अनेक प्रकार की कठिनाइयों और 
लम्बे व्यवधानके पश्चात प्राप्त होता है-और इस प्रकार वह अपने 
प्रियतस से कुछ ही क्षणोंके लिये मित्न पाती है, जिससे उसके प्रेम की 
प्यास नहीं बुक पाती । साथ ही बह इस वात से सी सशक्लित हो 
उठती है कि कृष्ण अनेक नायिकाओं के नायक हैं। और इस प्रकार 
प्रेम सें विभोर हुई राधा वरावर अतृप्ति का ही अजुभव करती है । 
उसके इस रूप का वर्णन सूरदास ने अतृप्त परकीया के रूप में 
किया है । 
मगर सानवत्ती और गोरवसयी राधा का वर्णन 'सूरसागर! में 

र्वकोया के रूप में हुआ है। वास्तव में, कृष्ण का वियोग, राधा 
विनोद के समय में भी सहन करने सें असमर्थ है; सगर परिस्थिति 
के वशीभूत हो उसे अपने उसी प्रियतम से मान भी करना पढ़ता 
है। सूरदास ने राधा के सान का चार बार वर्सन किया है । और 
उसके इस चार बार के मान में कवि ने उसके प्रेम की चार अब- 
स्थाओं को लिपिबद्ध करने का सफल प्रयत्न किया है। श्रथम मान 
के समय उसका प्रेम आरम्मिक अवस्था का-सा प्रेम जान पड़ता 
६ | कृष्ण को वंश में कर लेने को वात कहकर उसकी सखियाँ. 
उसको प्रशंसा करती हैं--तो, राधा का हृदय गर्व से फूल उठता है; 
मगर ड्सके इस मान के कारण जब कृष्ण उसके पास आकर लीट 
जाते हैँ तो उसका मान भंग हो जाता है और वह अपने दोष का 
स्मरण कर पछताने लगती है। बह विहल हो जाती है। वह 
सोचती है, मु जेसी कोटि द्वियों के श्याम नायक हैं--तो, वह्‌ 
मेरी क्‍यों चिन्ता करेंगे। सगर जब ललिता नास की स्त्री दूती के 
रूप में कृष्ण को सताकर राधा के पास ले आती है और श्याम 
बसे हृदय से लगाकर उसके सन्ताप को दूर कर पेते हैं तो वह 
स्वयं को सुखी अनुभव करने लगती है | 

दूसरी वार के मांन के अवसर पर वह गौरवमयी मोनवती के रूप 
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सें चित्रित हुई है । ऋष्ण के वक्ष पर स्थित आभूषण में वह अपना 
ही अतिविस्व देखकर अश्रमवश किसी अन्य स्त्री को हृदयस्थ कर 
लेने की कल्पना कर सान करती है। कृष्ण उसे मनाते .हैं; मगर 
चह नहीं मानती--तो कृष्ण दूती भेजकर उससे कहलवाते हैं-- 
राधा तुम कितना ही मान करो ; लेकिन अन्त में तुम और सोहन 
एक होकर ही रहोगे-तो, 'मोहन' शब्द के स्मरण-मात्र से ही 
वह फूली नहीं समाती है । 
उसका तीसरा मान उसके विश्वास पर आघात त्गने के 
कारण है। और चौथा तथा सबसे बड़ा मान भी इसीलिए है | एक 
दिन प्रातःकाल राधा ने कृष्णु को किसी अन्य स्त्री के घर से निक- 
लते हुए अपनी आँखों से देखा और अपने तीखे नयन-ब्राणकी सहा; 
यता से कृष्ण के हृदय को वींध डाला | फिर उसने कृष्ण के द्वारा 
अनेक उपाय करने पर भी अपने मान को नहीं छोड़ा | जब सारे 
उपाय बेकार हो गए तो श्यास स्वयं दूती का रूप धारण कर डसे 
मनाने के लिए उसके समीप पहुँक्षे, मगर राधा न मानीं | तव अन्त 
में उन्होंने एक उपाय सोचा--उन्होंने मणि जदित एक दर्पण उसके 
सम्मुख रख दिया और आप रवय॑ उसके पीछे खड़े हो गए। इस 
प्रकार दोनों के नयन मिले ओर राधा के अनियारे नेत्रों में 
सूच्म सी मुस्कराहुट खिल उठी--कृष्ण का मुख भी हँस पढ़ा और 
राधा को विश्वास हो गया कि श्याम पर उसका गहरा प्रभाव है। 
उसने समान को विसार दिया। 
साथ ही अब उसे यह सी विश्वास हो गया-कोटि स्त्रियाँ सी 
बहुनायक ऋृष्ण के प्रेम से उसे वंचित नहीं कर सकतीं । वास्तव में, 
इस प्रकार मात्र कर वह अपने प्रियदम श्यास को भत्ली प्रकार से 
समभने और उन्हें अपने अधिक समीप ले आने में समथ हुई है । 
मानिनी के रूप में राधा गौरवशालिनी है । उसमें प्रेमिका के गौरव ' 
ओर गम्सीरता के वृशन होते हैं। कृष्ण पर उसका एकाधिकार 
-लक्षित होता है । अब उसके प्रेस का रूप भी वदला हुआ जान 
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पड़ता है। मानो, अब उसका प्रेम परिपक्क अवस्था का प्रेम हैः 
जिसमें अधीरता के स्थान पर गस्भीरता अपनी जगह ले चुकी है- 
इसीलिए अब उसमें व्यग्मता और आतुरता नहीं है । 
कृष्ण के श्रति राधा का ग्रेम वास्तविक और सत्य है | इस वात 
फो सूरदास ने वियोगिनी राधा का चित्र चित्रित करते समय बड़ी 
सावधानी के साथ अंकित किया है। वास्तव में, गृह, गम्भीर और 
परम वियोगिनी राधा के सम्बन्ध में कवि ने बहुत ही कम कहने 
, | साहस किया है--क्योंकि उसकी इस अवस्था का वर्णन चहुत 
दुरुह है। श्याम मथुरा को गमन कर रहे हैं--सभी गोवियाँ 
5 लिखी-सी? खड़ी उन्हें एकटक देख रहो हैं, मगर राधा उनके 
बीच नहीं दीख पड़ती । वह तो इस दृश्य को देख सकने में भी 
अससथ है-- और कवि ने भी उसके इस भाव को उसे नेत्रों से 
ओकल कर व्यक्त करने का प्रयत्त किया है. इसोलिए वियोगिनी 
राधा के चित्र 'सूरसागर! सें बहुत ही कस हैं | उसकी इस अवस्था 
का प्रथम चित्र, जो हमें 'सूरसागर में दीख पड़ता है--उसमें राधा 
बहुत ही गम्भीर ओर सोच में सगत हुईं चित्रित की गई है। सिर 
नीचा किये हुए वह नख से श्याम का चित्र बना रही है | उसकी 
उ गलियाँ हरि के एक-एक अड्ज को अद्डित करने में तल्लीन हैं. और 
उसके नेत्रों से आँसुओं की कड़ी छूगी है | तसी, मार्ग पर एक पंथी 
को जाते हुए देख कर वह उसे बुला लेती दे । चहुत आदर के साथ 
उसे विठल्लाती है और चाहती है--इस पंथी के द्वारा अपनी सस्पूर्ण 
पीड़ा की कहानी वह श्याम के पास भेज दे; मगर असीम वेदना 
की वात उससे नहीं कही जाती । उसका कण्ठ गदू-गदू हो जाता 
है ओर हृदय भर आता है। फिर बहुत देरके पश्चात्‌ वह स्वयं को 
स्थिर कर उस पंथी से कहती है--'गोपी, गाय, सवाल? की 'दीन- 
मलीन” और 'द्न-द्त छीजने? वाल्ली देह पर भी दया कर के 
श्याम एक बार त्रज आकर अपने चरण-कमकों की नौफा की सहा- 
यता से त्रज को डूबने से बचाने कीं कृपा फरें अथवा एक वार 


सूरदास और उनका साहित्य श्प्परे 


'पतियाँ” हीं भेज दें। अपने इस सन्देशसें उसने विरह-ज्वर से जत्ली 
हुई ओर काली पड़ गई कालिन्दी का भां जिक्र किया, सगर अपने 
पीड़ा के सम्बन्ध से वह कुछ सी न कह सकीं | 

इस प्रकार परस वियोगिनी राधा के इन कतिपय चित्रों में 
सूरदास ने उसकी विरह-वेदना का असीम रूप ही अंकित करने 
का प्रयत्न किया है | पत्येक अगले चित्र में उसकी यह विरह-वेदना 
निरन्तर गूढ़ और गम्भीर ही होती चल्नी गई है। यही कारण है, 
जो उद्धव ने उसे 'माधो-माधो? रटते हुए दी देखा है । अन्य गोपियों 
की भाँति वह उसके साथ तक करने के लिए उपस्थित नहीं हुई हे । 


ओर अन्त में राधा माधों माधो' रठते हुए कृष्ण-रूप हो गई। 
रुक्सिणी के भवन में होने वाली कृष्ण ओर राधा की अन्तिम सेंट 
वास्तव में उत्का आध्यात्मिक सिल्नन है। अपनी इस भेंट के समय 
राधा-कृष्ण के रंग में और ऋष्ण राधा के रंग में मिलन कर एकाकार 
हो गये | और कृष्ण ने विहंसते हुये उससे कहा--हम दोनों में 
कोई अन्तर नहीं है--- और इतना कह कर उसे ब्रज्ञ के लिये विद्धा 
कर दि्या। वेचारी राधा अपनी इस भेंट के समय कुछ कह भी 
न सकीं | 


करत कछु नाही आजु वनी | 

हरि आए हों रह्दी ठगी सी, जेसे चित्र धनी ।॥ 

आसन हरपि हृदय नहिं दोन्ही, कमल कछुदी अपली । 

न्यौछावर उर, अरघ न नेनति, जल्लधारा जु चनी॥ 

कंचुकि तें कुच कत्नस प्रगढ हो, दृटि न तरकि तनी । 

अब उपजी अति ल्ञाज मनहि सन, सममत निज करती ॥ 

मुख देखत न्‍्यारी सी रहि गईं, वित्वु बुधि मति सजनी | 

तद॒पि सूर मेरी यह जड़ता, मंगल माहि सती ॥४२६३॥ 

--सूरसागर?-दशस स्कंघ (द्वितीय खंड) का, ना, प्र० सभा 
वास्तव में राधा के चरित्र की सब से बड़ी विशेषता है--सवबेस्व 


श्ष््ड परिचित ए 
समर्पण ! इसीलिये वह कृष्ण के रूप में मिलकर एकाकार हो 
गई है । 


६--गोपी 


भगवान श्रीकृष्ण के समय में वेसे तो ब्रज-अदेश की समस्त 
तारियाँ हीं गोपी कद्दल्लाती थीं; मगर 'सूरसागर? सें गोपी शब्द केवल 
उत्त अल्हुड़ कुमारियों के लिए ही प्रयोग हुआ है, जो श्रीकृष्ण से प्रेम 
का ताता सानती थीं। कहा जाता है, इन गोपियों की संख्या ग्यारह 
हजार थी; मगर 'सूरसागर' के कवि ने इनकी संख्या के विषय में 
कुछ भी नहीं लिखा है, लेकिन वर्णन से यह जरूर ज्ञात होता है 
कि थे अनेक हैं, जिनके चरित्र का |चत्रण सूरदास ने सामूहिक 
रूप से किया है | इनमें से दो चार के नाम सी उन्होंने गिनाये हैं--- 
ओर वे हैं--चन्द्रावत्ली, लज्चिता और विशाखा ! राधा भी इन अनेक 
गोपियों में से ही एक हैं । 

वास्तव सें, जैसे ही नन्‍्द महर के घर में कृष्ण के प्रगठ होने 
की चात ब्रज सें फेलती है, बेसे ही गोपियों के द्वारा गाये जाने 
वाले स.गल्लाचरण के गीत हमें सुनाई पड़ने लगते हैं--और इसी 
स्थान से उनके चरित्र का चित्रण कवि प्रारम्भ कर देता है। हो 
सकता है, यह्‌ केवल श्रोढ़ गोपियों का ही आनन्‍्दोल्लास हो; मगर 
कृष्ण की विविध लीलाओं सें भाग लेने वाली गोपियाँ अल्हड किशो- 
रिया हैं। जो इमें समूचे दशम स्कंध में दृष्टिगोचर होती हैं--और 
ये ही वे गोपियाँ हैं, जो काम के वशीभूत हो इृष्ण को प्रियतस के 
रूप में प्रेम करती हैं । । 

कृष्ण के प्रति इन गॉपियों का श्रेस-भाव उनके बालपन से ही 
प्रारम्भ हो जांता है। माखन चोर कृष्ण वाल़क है; मगर गोपियों 
काम के वशीभूत हो उन्हें विमुग्ध दृष्ठि से देखती हैं। बह नन्‍हें से 
कृप्ण से अग स्पशे होने पर ऐसे सुख का अनुभव करती हैं, जो 
काम-जचित है । इसीलिए कृष्ण की प्रत्येक लीला का प्रभाव उम्र पर 


तूरदास शीर छनकर साहित्य श्षर्‌ 


अपने अधिकतस रूप में होता है और वे कृष्ण के सम्मुख शन्‍्य 
सभी को नगण्य समभती हैं। जब वाल्ञक कृष्ण किशोरावस्था को 
प्राप्त होते हैं--तो, उनके इस पेस-व्यापार में एक ज्यार-सा आ 
जाता है और कृष्ण भी उत्त गोपियों के प्रति अपने प्रेम को व्यक्त 
करने में कुछ उठा नहीं रखते । मानो, अपनी किशोरावस्था में हीं 
वह कास कला के मसंक्ष हैं । 

और अपनी इस ओर की इस कुशत्नता का परिचय कृष्ण 
प्रथम अवसर चीर-हरण लीला? के प्रसंग ही सली साँति दे सकने 
में समर्थ होते हैं-- उन कुमारी किशोरियों की जलन के भीतर पीठ 
मीजकर तथा अपने सम्मुख निपठ नरत रूप में आने के लिये उन 
गोपियों को वाध्य कर के ! सगर इसके विपरीत मोपियाँ भारी 
सुलभ लब्जा का प्रदर्शन कर तथा यशोदा से कृष्ण की इस ढिढाई 
के संचंध में शिकायत कर के अपनी सरत्कतता और अनभिज्ञन[ री 
प्रदर्शित करती हैं। . 

भंगर चीर-हरण असंण की ये गेषपियाँ पनथट लीला के अवसर 
पर भेस सागे की चतुरता पूर्ण चाल्नों का प्रदर्शन करती हैं। उनमें 
प्रगल्सता का विकास हुआ जान पड़ता है-- साथ ही संकोच की 
भावत्ता भी उनमें बहुत कम कक्षित होती है | मानो, प्रेम के सार्ग 
पर आगे बढ़ चलने में वे समर्थ होती जा रही हैं। कृष्ण की 'ल॑ग- 
राई? और “अचगरी' के कारण उन्हें जमना तठ पर जाने में भय 
ओर संकोच का अनुभव तो होता है; मगर जब कृष्ण, ग्वालिन के 
शीश पर रकक्‍्खे भरे घट को पीछे से आकर फेल्ा देते हैं तो बह 
र्वालिन भी बड़ी -चतुराई से उनके द्वाथ को पकड़ लेती है। उनकी 
कनक लकुदिया? को छीन लेती दै-- और उनसे अनुरोध के स्वर 
में कहती हे--लकुटिया मैं तव दूंगी जब मेरा खाली घट भर 
दोगे | नन्‍्द महर बड़े हैं तो क्‍या हुआ; सगर इसमें सी इपभालु की 
आन है, हम सब मिल कर तुम्हारी बरावरी कर सकती हैं। एक 
गाँव में रहते हैं तो मैं तुमसे डरूँगी नहीं। तुम एक कहोगे तो मैं 


श्प्प्द्‌ चरिन्र-चित्रण 


भी उसका जवाव दूँगी। 

फिर, वे सब सिलकर उन पर ठगी का लाँछन लगाती हैं और 
यशीदा से जञाकर शिकायत करती हैं। सगर इसका प्रमाण साँगने 
पर वे कहती हैं--अपनी मदुल्ल मुस्कान से कृष्ण हमारा मन चुराते 
हैं। नैन-सेन! देकर चलते हैं । ओर गोपियों की इस प्रकार को ये 
बातें ही ऋष्ण के प्रति उनके उत्कद प्रेम की द्योतक हैं। और अन्त 
में उनका यह प्रेस इतना अधिक विकसित होता है कि उसकी 
तीव्रता के सम्मुख वे लोक लाज, कुज्त की आनि सब को त्याग कर 

“रूपेण प्रेम के माग पर आगे बढ़ चलती हैं । 

बातें वना लेने की चतुराई भी उनमें खुब विकसित हो जाती 
है | दान लीला के समय और उद्धव गोपी-मिज्षन के अवसर पर 
उनका यह वाक चातुये दशेनीय है। 'सूरसागर” के कवि ने दान 
लीला के प्रसंग में ऐसे अनेक शब्द-चित्र अंकित किये हैं, जिनसे 
गोपियाँ कृष्ण को वरावर जवाब देती दिखलाई गई हैं | कृष्ण एक 
बात कहते हैं. तो गोपियाँ चार ! ऋष्ण बोले--बरजनारियों ! मुझ से 
सुनो, संसार में यह वात प्रसिद्ध है, चालक और स्ली को कभी मुँह 
नहींल्गाना चाहिये- क्योंकि मुह ज्ञगे हुये ये दोनों जो मन में 
आता है. सो कर डालते है । और कृष्ण की इस वात को सुनकर 
गोपियों के सन में श्राया-क्या कृष्ण हमकी केवल छाछ चेचने 
वाली ही समभते हैं ? और वे कहने लगीं--ऋष्ण सुनो, यह इम 
जानती हैं, तुम नन्‍द्‌ महर के सुत हों । खरिक में हम कमी गई' हैं 
तो हमने तुमको गाय ढुुते हुये देखा है। हम यह भी जानती हैं, 
तुम धर घर चोरी करते हुये भी फिरते हो--और अब मार्ग रोक 
कर धन माँगते हो। सगर यह तो चतलाओ, अपने वे तुमने दंग 
कवसे छोड़ दिए हैं-लेकिन और झुनो! जेसुमात न जब तुमको बाँध 
दिया था तो इसने ही तुम्दारों सहायत। की थी । इस यह भी 
जानती हैं, तुम ब्रज में रहते हो--तुम्ह्यारा नाम कन्ह्ाई है । वास्तव 
सें, ऋण के साथ इस प्रकार के वे मतत्नव तर्क करने में गोपियों को 
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आनन्द का अनुभव होता है। 

गोपियाँ भावना-जगत की साक्षात्‌ प्रतिसाएँ हैं । ऋष्ण के प्रति 
उनका प्रेस सावना-प्रधान है । और अपनी प्रेम-सावना के वशीमभूत 
होकर ही वे उद्धव को वुद्धि-पक्ष की ज्ञान भरी चातों की ओर लेश- 
मात्र भी ध्यान न देकर उन्हें हँसी सें उड़ा देती हैं। साथ ही बाक_ 
चातुर्य की सहायता से उसके सम्मुख वे ऐसी वातें चनाती हैं कि 
अन्त में उद्धव उन्तके भावना-पक्ष का ही ससर्थेक वन जाता है। इस 
प्रकार सरल और दृढ्विश्वास की विजय होती है बुद्धि और ज्ञान की 
पराजय | वास्तव में मावना हृदय की पवित्रता है और ज्ञान मस्तिष्क 
को कल्ना | पविन्न कल्ला भी है; मगर व्यवहार में आते आते उसका 
रूप कुरूप भी हो जाता है | इसीलिए उद्धव पवित्र सावना की 
श्रे ता को स्वीकार कर-सकने में समथ हुआ है। 

सह्दज रूपवती गोपियाँ विदिध प्रकार के श्र गार की सहायता 
से स्वयं को और भी अधिक आकर्षक चना लेने में भी प्रवीण है। - 
अज्ञार धारण की हुई गोपियों के सूरदास ने अनेक चित्र अद्धित 
हैं; मगर जब गोपियों का प्रेस अपनी सीसा को हस्तगत करने में 
सम्े हो जाता है तो उनको फिर इस खद्भरर की आवश्यकता नहीं 

रह जाती-क्योंकि यह उनके प्रेम की न्‍्यूनता का परिचायक है| 

सूरदास कहते हैं--फिर तो वे ऋण की मुरत्ती का स्वर सुनते ही 
जेंसी की तैसी हो भाग छूटती हैं. । इसीलिये रासलीला की गोपियाँ 
इमें प्रेमातुर, आनन्द्सयी और कृष्ण-प्रेम में मदमाती सी दृष्टिगोचर 
दोती हैं । साथ ह्वी रासलीजा में सम्मिलित होने बाल्ली गोपियाँ 
विवाहित और अविवाहित दोनों ही प्रकार की हैं । इसलिये कृष्ण 
विवाहित योपियों को उपदेश देते हुए पति को परमेश्वर के समान , 
समझ कर उसकी पूजा करने को वात कहते हैं। मगर गोपियाँ 
कृष्ण-प्रेम के सम्मुख पति, पुत्र, साता, पिता आदि सभी को नगण्य 
समभती हैं। वास्तव में ऋष्ण के प्रति उनका प्रेम अब उस अवस्था , 
पर पहुंच गया दे, जहाँ सांसारिक इन नाते रिश्तों का कोई भय नहीं 
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भी उसका जवाब दूँगी। हे 

फिर, पे सब मिलकर उन पर ठगी का लॉछन लगाती हैं और 
यशोदा से जाकर शिकायत करती हैं । सगर इसका असाण साँगने 
पर वे कहती हैं--अपनी शदुल् मुस्कान से ऋष्ण हमारा मन चुराते 
हैं। 'नेन-सेन' देकर चलते हैं.। ओर गोपियों की इस प्रकार की ये 
बातें ही कृष्ण के प्रति उनके उत्कड प्रेस की द्योतक हैं। और अन्त 
में उनका यह प्रेम इतता अधिक विकसित होता है कि उसकी 
तीव्रता के सम्मुख वे लोक ल्ञाज, कुक्ष की आमनि सब को त्याग कर 

“छपेण प्रेम के माग पर आगे बढ़ चलती हैं | 

चातें चना लेने की चतुराई भी उनमें खून विकसित हो जाती 
है । दान लीला के समय और उद्धव गोपी-मिल्नन के अवसर पर 
उसका यह वाक चातुये दशेतीय है। सूरसागर” के कवि ने दान 
लीला के प्रसंग सें ऐसे अनेक शब्दू-चित्र अंकित किये हैं, जिनमें 
ग्रोपियाँ कृष्ण को वरावर जवाब देती दिखलाई गई हैं । कृष्ण एक 
बात कहते हैं. तो गोपियाँ चार ! कृष्ण चोले--अब्रज्ननारियों ! मुझ से 
सुनो, संसार में यह वात प्रसिद्ध है, बालक और ख्ली को कभी मुह 
नहीं लगाना चाहिये- क्योंकि मुह क्गे हुये ये दोनों जो मन में 
आता है. सो कर डालते हैं । और कृष्ण की इस बात को सुनकर 
गोपियों के सत सें श्राया-क्या कृष्ण हसकी फेचल छाछ बेचने , 
बाली ही समभते हैं ? और वे कहने लगीं--कृष्ण सुनो, यह हम 
जानती हैं, तुम नन्‍्द्‌ महर के सुत हों। खरिक में हम कभी गईं हैं. 
तो हमने तुमको गाय दुहते हुये देखा है । हम यह भी जानती हैं, 
तुम घर घर चोरी करते हुये सी फिरते हो--ओऔर अब मार्ग रोक 
कर धन माँगते हो। सगर यह तो वतलाओ, अपने वे तुमने ढंग 
कवसे छोड़ दिए हैं- लेकिन और छुगो! जेसुमात न जब तुमको बाँध 
दिया थातो इमने ही तुम्हारो सहायत। को थी । हम यह भरी 
जानती है, तुम ब्रज में रहते हो-तुम्हारा सलाम कन्हाई है। वास्तव 
सें, कृष्ण के साथ इस प्रकार के वे सत्य तके करने में गोपियों को 
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आनन्द का अचुभव होता है। 
गोपियाँ सावना-जगत की सात्तात्त प्रतिंसाएँ हैं । कृष्ण के प्रति 
उत्तका प्रेम सावना-अधान है । और अपनी ग्रेम-सावना के वशीभूत 
होकर ही वे उद्धव की वुद्धि-पक्त की ज्ञान भरी बातों की ओर लेश- 
मात्र भी ध्यान न देकर उन्हें हँसी में उड़ा देती हैं। साथ ही वाक्‌ 
चातुर्य की सहायता से उसके सम्मुख वे ऐसी दातें चनाती हैं कि 
अन्त में उद्धव उनके सावना-पक्त का ही समर्थक वन जाता है । इस 
प्रकार सरल और इृद्विश्वास की विजय होती है बुद्धि और ज्ञान की 
पराजय। वास्तव में सावना हृदय की पवित्रता है और ज्ञान मस्तिष्क 
को कत्ा | पवित्र कल्ला भी है; मगर व्यवहार में आते आते उसका 
रूप कुरूप भी हो जाता है | इसीलिए उद्धव पवित्र भावना की 
श्रे ता को स्वीकार कर-सकने में ससथ हुआ है । 
सहज रूपवती गोपियाँ विविध प्रकार के ऋ'गार की सहायता 
से स्वयँ को और भी अधिक आकपेक चना लेने में भी प्रवीण है। - 
अब्जार धारण की हुई गोपियों के सूरदास ने अनेक चित्र अद्धित 
है; मगर जब गोपियों का प्रेस अपनी सीसा को हस्तगत करने में 
समथे हो जाता है तो उनको फिर इस झज्ार की आवश्यकता नहीं 
रह जाती--क्योंकि यह उनके प्रेम की न्‍्यूनता का परिचायक है| 
सूरदास कहते हैं--फिर तो वे ऋष्ण की मुरत्ती का स्वर सुनते हो 
जैसी की तैसी हो भाग छूटती हैं. । इसीलिये रासलीला की गोपियाँ 
इमें प्रेमातुर, आनन्द्सयी और कृष्ण-प्रेम्न में मदसाती सी दृष्टिगोचर 
होती हैं । साथ द्वी रासलीला सें सम्मिलित होने वाज्की गोपियाँ 
विवाहित और अविवाहित दोनों ही प्रकार की हैं । इसलिये कऋष्ण 
विवाहित योपियों को उपदेश देते हुए पति को परमेश्वर के समान 
समझ कर उनकी पूजा करने की बात कहते हैं। मगर गोपियाँ 
कृष्णु-प्रेम के सम्मुख पति, पुत्र, माता, पिता आदि सभी को नगण्य 
समभती हैं। वास्तव में ऋष्ण के प्रति उनका भेस अब उस अवस्था , 
पर पहुंच गया है, जहाँ सांसारिक इन नाते रिश्तों का कोई भय नहीं 
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सताता और न इन बातों की चिन्ता ही रहती है । 
यही कारण है जो वसंत-ल्लीला की गोपियाँ मयोदा-हीन हुई-सी 
जान पड़ती हैं | इस ल्लीला के समय उनकी च॑चलता, और प्रगल्भता 
इतनी अधिक वढ़ गई है कि उनमें निल्ेज़ता का विकास हुआ दीख 
पड़ता है | दस-पाँच सखियाँ सिल्कर ऋष्ण और बलराम को पकड़ 
: उठा त्ञाती हैं और उन पर अरगजा और अबीर डाल्न देती हैं । 
<पन का त्याग कर मनमानी गात्तियाँ ढेती हैं मानो, आज सद- 
साती! 'रंगसीजी! गोपियों को लिद्दाज और शर्म बिल्कुल सी नहीं 
है | कृष्ण थोड़ा सकुचाते हैं, मगर गोपियों के मन से ऐसी कोई भी 
बात नहीं हैं। वे तो 'रक्ष्सीजे! श्याम के साथ आज्ञ मस्त हैं । इसी 
बीच से उनके केश खुल पड़ते हैं. । कंचुकी के बन्द टूट जाते हैं। वे 
कऋष्ण को राधा के.वरत्र और आभूषणों से सजा देती हैं और उन्हें 
: राधा के चरण छूने के लिए विवश करती हैं | वास्तव में इस समय 
वे पूर्णरूपेण स्वच्छन्द है । इसीलिये मयौदा का पालन करने वाले 
गुरुजनों की दुंशा करने में भी वे नहीं चूकतीं। मानो, संयोगा- 
वस्था से मिलन का सुख अपनी पराकाष्ठा पर जा पहुँचा है। 
'सगर वियोगावस्था में उनमें दुख की तीत्रता अनेक उक्तियों के 
द्वारा अकठ होती है । ऋष्ण से वियोग होने पर जहाँ राधा सौन 
रह कर उस कठिन कठोर छुख को सहन करती हैं, वहाँ गोपियाँ 
तरह-तरह की बातें कदकर कभी स्वयँ को कोसती है ओर कभी 
'माघो /* मित्रादे' की निन्‍दा करने सें संतोष का अनुसव करती हैं। 
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सुंह पर है। वहाँ दुराव नहीं, छल्ल नहीं। ऋष्ण मथुरा चल देते हैं 
ओर सरल-हृदय गोपियाँ चित्र-लिखी-सी खड़ी रह जाती हैं। ऋष्ण 
का रथ दूर निकल्न जाता है, मगर उन्हें विश्वास ही नहीं होता कि 

हैं वियोग का दुख भी सहना पड़ेगा । उद्धव त्रज के निकठ आते 
हैं तो उनके सरल हृदय का विश्वास उनसे यही कहता है-श्याम 
लौट आए--और वे आतुर नन्‍्द्‌ महर के घर की ओर चल देती 
हैं। उनके हृदय में ऋष्ण के प्रति प्रगाढ़ प्रेम है और उन्हें देख लेने 
को भारी उत्सुकता ! इसीलिए उनमें सरत्ञता और निश्छलता का 
सांडार भरा है| वे सावना-प्रधान है और वाचाल भी । 


७--गोप 

गोपियों की भाँति कृष्ण के साथ में गोप भी अनेक हैं। उनमें 
से कुछ वृद्ध हैं और कुछ युवा तथा कुछ किशोर ! वृद्ध या भौढ़ गोप 
कृष्ण को वांत्सल्व भाव से भजते हूँ तथा युवा और किशोर सख्य 
भाव से उनकी लीलाओं में सम्मिलित होते हैं। 'सूरसागर” में कह्दा 
गया है कि ये सभी गोप देवताओं के अचतार हैं। भगवान, श्रीकृष्ण 
की लीलाओं में भाग लेने के लिए ही इनका जन्म हुआ है और इसी 
रूप में;इतका नर-देह साथ्थेक है। इसीलिए वास्तव में ये सभी गोप 
' कृष्ण के भक्त हैं । यही कारण है; जो ऋष्ण के अल्लोकिक चरित्रों 
को देख देख कर उत्तकी भक्ति-सावना उत्तरोत्तर बृद्धि को प्राप्त हुई 
है| ऋष्ण ने अनेक राक्षसों का वध किया | गोवधेन लीला के प्रसग 
में उन्दोंने इन्द्र को सी पराजित कर दिया-और यह देख कर 

गोपों की भक्ति-भावना उसके प्रति दृढ़ से दृढ़तर हो गई । 
किशोर गोपों के चीच श्रीदामा और सुवल्न कृष्ण के चरावर क़रे 
साथी हे । श्रीदामा की तो कृष्ण के साथ दर वात में होड़ है और 
कृष्ण भी अपने इस ग्रतिहन्दी मित्र को पत्येक इच्छा को पूति के 
निमित्त सदृर्ष सब कुछ करने के लिए सबंदा तत्पर रहते ह। 
कालिया-मदन की लीला का मुख्य कारण श्रीदासा की जिद ही है- 
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सताता और न इन बातों की चिन्ता ही रहती है । 
यही कारण है जो वसंत-लीला की गोपियाँ सयौदा-हीन हुई-सी 
जान पड़ती हैं । इस ल्लीला के समय उन्तकी च॑चलता, ओर प्रगल्भता 
इतनी अधिक वढ़ गई है कि उनमें निल्ेज्जता का विकास हुआ दीख 
पड़ता है | द्स-पाँच सखियाँ मिलकर कृष्ण और बल्लराम को पकड़ 
कर उठा ल्ञाती हैं और उन पर अरगजा और अबीर डाल देती हैं। 
संकोच का त्याग कर मनमानी गात्ियाँ देती हैं. मानो, आज मद- 
'माती! 'रंगसीजी” गोपियों को लिद्दाज और शम बिल्कुल भी नहीं 
| कृष्ण थोड़ा सकुचाते हैं, मगर गोपियों के मन सें ऐसी कोई भी 
बात नहीं है। वे तो 'रह्ढसीजे! श्यास के साथ आज मस्त हैं । सी 
वीच सें उनके केश खुल पड़ते हैं । कंचुकी के बन्द हूट का है। वे 
कृष्ण को राधा के वस्त्र और आभूषणों से सजा देती हैं और उन्हें. 
रावा के चरण छूने के लिए विवश करती हैं | वास्तव में इस समय 
दे पूणरूपेण स्वच्छन्द है. । इसीलिये मर्यादा का पालन करने वाले 
गुरुजनों की दुदंशा करने में भी वे नहीं चूकतीं। मानो, संयोगा- 
वस्था में मिल्लन का सुख अपनी पराकाष्ठा पर जा पहुंचा है । 
'सगर वियोगावस्था में उनमें दुख की तीत्रता अमेक उक्तियों के 
द्वारा प्रकट होती है । कृष्ण से वियोग होने पर जहाँ राधा मौन 
रह कर उस कठिन कठोर दुख की सहन करती हैं, घह्ाँ गोपियाँ 
तरह-तरह को वातें कहकर कभी स्वयँ को कोसती है ओर कभी 
'माधो की मिन्नाई' की निनद्ा करने में संतोष का अनुभव करती हैं। 
कभी उनका दुरी हृदय प्राकृतिक वस्तुओं के साथ मिलकर एक हो 
जाता है ओर कभी बह प्रकृति को ही कोसने लगता है। कभी कृष्ण 
प्रीति के सम्मुख उन्हें कुछ भी नहीं सुहाता और उद्धव की ज्ञान-भरी 
बातें भी उन्हें सार-हीन प्रतीत होती हैं। 
वास्तव सें गोपियाँ सरल-स्वभाव और:पविन्न-हृदय हैं। बोलने 
में चतुर हैं, इसलिये हृदयगत भाव वरावर और अनायास ही 
उनके ओंठों के पार होते हैं । जो कुछ उनके हृदय में है, वह उनके 
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मुँह पर है। वहाँ दुराव नहीं, छल्ल नहीं। कष्ण मथुरा चल देते हैं. 
ओर सरत्न-हृदय गोपियाँ चित्र-लिखी-सी खड़ी रह जाती हैं। ऋष्ण 
का रथ दूर निकल जाता है, मगर उन्हें विश्वास ही नहीं होता कि 

हैं वियोग का दुख भी सहु॒ना पड़ेगा । उद्धव ब्रज के निकट आते 

तो उन्तके सरक्ष हृदय का विश्वास उनसे यही कहता है-श्याम 
लोट आए--और वे आतुर तन्द सहर के घर की ओर चल देती 
हैं। उनके हृदय में कष्ण के भ्रति प्रगाढ़ प्रेम है और उन्हें देख लेने 
को भारी उत्सुकता ! इसीलिए उनमें सरत्नता ओर निश्छलता का 
भांडार भरा है। वे स्ावना-प्रधान है और वाचाल भी । 


७--गोप 

गोपियों की भाँति ऋष्ण के साथ में गोप भी अनेक हैं। उनमें 
. से कुछ बृद्ध हैं और छुछ युवा तथा कुछ फिशोर ! बृद्ध या प्रीढ़ गोप 
कृष्ण को वांत्सल्व भाव से भजते हैं तथा थुवा और किशोर सख्य 
भाष से उनकी लीलाओं में सम्मिलित होते हैं.। 'सूरसागर” में कहा 
गया है कि ये सभी गोप देवताओं के अवतार हैं। भगवान, श्रीकृष्ण 
की लीलाओं में भाग लेने के लिए ही इनका जन्म हुआ है और इसी 
प में इनका नर-देह साथ्थक दे । इसीलिए वास्तव में ये सभी गोप 
कृष्ण के भक्त है । यही कारण है, जो कृष्ण के अज्ञीकिक चरित्रों 
को देख देख कर उत्तकी भक्ति-भावना उत्तरोत्तर वृद्धि को प्राप्त हुई 
है । कृष्ण ने अनेक राक्षसों का वध किया। गोवधन लीला के प्रसग 
से उन्होंने इन्द्र को सी पराज्षित कर दिया-ओऔर यह देख कर 

गोपों की भक्ति-भावन्ता उनके प्रति दृढ़ से दृढतर हो गई । 
किशोर गोपों के बीच श्रीदामा और सुवल्न कृष्ण के वरावर क्रे 
साथी है । श्रीदामा की तो ऋष्ण के साथ दर वात में होड़ है और 
कृष्ण भी अपने इस प्रतिदन्दी मित्र की प्रत्येक इच्छा को पूर्ति के 
निम्ित्त सहपे सव कुछ करने के लिए सबेदा तत्पर रहते हें। 
कालिया-सद्‌न की ल्लीज्ा का मुख्य कारण श्रीदासरा की जिंद द्वी है- 


फेंट पकड़कर वह बोला, तुम्हारी यह ढिठाई मेरे साथ नहीं चलेगी 
तुमने ज्ञान वूक कर मेरी गेंद गिराई है, अब देते द्वी वनेगी |“ 
क्‍या हम तुम्हारी वरावरी नहीं कर सकते | हम से तो 'सतर' 
होते थे | कंस को कमल दो अन्यथा पता चल जायगा । और डसकी 
इस बात को सुन कर कृष्ण ने क्रोध कर अपनी फेंद छुटाली | वह 
दौड़कर कदम्व पर चढ़ गए और 'भहरा? कर कालियद॒ह में कूद 
पड़े । मगर सभी सखा हा-हाकार कर उठे । 

इस अ्रकार प्रसंगवश दो एक चित्र हम जरूर इस तरह के 
देखते हैं, मगर वेसे गोपियों की साँति गोपों का भी सूरदास ने 
सामूहिक रूप से ही चरित्र-चित्रण किया है । और बाल्लकों के इस 
चित्रण में; चालक कृष्ण के चरित्र का चित्रण हुआ है--न कि गोप 
वात्॒कों का ! इसलिए गोप-बालकों को बात्ञक कृष्ण के चरित्र का 
एक अह्छ समझना उचित जान पड़ता है । तो सत्य यह है, बालक 
कृष्ण के चरित्र की वास्तविकता को अक्लित करने के लिये ही सूर- 
दास ने अनेक गोप-वालकों की सृष्टी को स्वीकार किया है, जिनके 
सनुष्य-जीवन की साथेकता ही इससें हे कि वे कृष्ण के बाल्न-चरित्र 
के विकसित होने में सहायक हों । वास्तव में गोप-बालकों के 
कारण ये बालक कृष्ण की मोद-प्रियता, सरत्तता, अवोधता, चंच- 
लता, स्नेह, दोष, अधेये आदि वाल-जीवन के अनेक गुण प्राकृतिक 
ओर स्वाभाविक रूप में विकसित हुए हैं । 

5+--उजद्धव 

कृष्ण के मथुरा नगरी के निवास काल में उद्धव उनके निकद- 
तम साथी है। वह योगाभ्यासी परिडत हैं और उन्हें अपने ह्लान का 
बहुत गवं है । इृष्ण को चिन्ता होती है, साथी भी मिला तो ज्ञान 
मार्ग का पथिक, श्रम के मार्ग से चहुत दूर, शून्य-हृद्य और भावना 
हीन ! ब्रह्म के निगु ण रूप में उसका विश्वास है, उसके सगुण रूप 
में वह अधिक आस्था नहीं रखता। इसीलिए कृष्ण अपने सखा 
उद्धव को 'भुरंगः और 'निपठ जोमी जंग! कद्दू कर पुकारते हैं । 
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मगर यह जानते हुए भी कि उनका सित्र विरोधी विचारों का है, 
बह उद्धव से, एक दिस, त्रज और गोपियों के सम्बन्ध में बातें करने 
लगते हें- "और उद्धव अपने ज्ञान के घमंड में उनकी चातों पर केवल 
मुस्करा-सर देते हैं। इसी प्रसंग में कृष्ण के मुख से ऋपती अशंसा 
सुनत हैं तो असिसान के कारण फूल जाते हैं--सगर साथ दी प्रसन्न 
होकर गोकुल्ल जाना स्वीकार कर लेते है । 

उद्धव न्रज में आते है' और कृष्ण का पत्र गोपियों को दे देते 
है! | वह अपना संदेश भी उन्हें सुनाते है'। सगर उनके इस संदेश 
के बदले में जो-कुछ सी गोपियों से उन्हें सुनने को मिलता है-- 
उसकी उनके मस्तिष्क और हृदय पर गहरी छाप लगती है। 'सूर- 
सागर सें प्रसिद्ध श्रमंरगीत के पद्‌ इसी प्रसग के है | गोपियाँ उनके 
ज्ञान की खासी हँसी उड़ाती है' और उन्हें इस योग्य भी नहीं सम- 
भती कि.वे उनसे अपने प्रेम की वात कहेँ। सगर इसके विपरीत 
उद्धव के मन पर गोपियों के अनंत और अकछ्ुण विरह का अमिद 
प्रसाव पड़ता है और वह भी गोप-गोपियों की साँति ऋष्ण के सगुण 
रूप के भक्त बन जाते है । 

वास्तव में, भागवत” और सूरसागर? के उद्धव में यद्दी अन्तर 
है। 'भागवत' में ऊद्धव विजयी है; मगर 'सूरसागर” में विजित । 
सत्ता 'सुरसागर' के रचयिता भक्त-प्रवर सूरदास का हृदय इस वात 
को किस प्रकार स्वीकार कर सकता था कि 'सूरसागर? में कोई भी 
चरित्र ऐसा हो, जो कृष्ण का भक्त न हो। इसीलिये 'सूरसागर? के 
उद्धव को नन्‍्द आदि की भाँति कृष्ण का भक्त बनना पढ़ा है। 
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भाव ही रस की आधार-शिल्ला है' । इन भावों में जब मलुष्य 
तन्‍्मय होकर देर तक उनका आस्वादन करता है, तभी रस की 
सष्टि होती है। साव भी अनेक हैं ओर रस भी । भरत सुनिने अपने 
ताख्य सूत्रों में श्र गार, हास्य, करुण, रोद, वीर, भयानक, वीभत्स 
ओर अदूभुत--इस तरह आठ ही रसों को ग्रितावा है; मगर उनके 
बाद के आचारयों ने शान्तरस का नाम गित्ाकर इसप्रकार रसों की 
संख्या को नी कर दिया है । यह हम चहुत पहिले द्दी कह आये हैं 
कि 'सूरसागर' रस से ओत-प्रोत एक भाव-अधाव रचना है--इस- 
लिए सूद्त्म रूप में हसारा यह कथन निविदाद सत्य हे कि 'सूर- 
सागर' में लगभग सभी रस धारायें अपनी स्वाभाविक गति से 
बहती चल्ली गई हैँ । उसमें लगभग सभी रसों ओर सम्पूर्ण भावों 
का प्रकाशन हुआ है । मगर इन धाराओं में सव से बड़ी धाराएँ तीन 
--ओर वे हैं, शान्त, वात्सल्य और खझऋ्ृगार रस की धारायें। 
शान्तरस की धारा इनमें सच से चड़ी है और सूरसागर! तासक 
शरीर में उसकी आत्मा के समान इदृष्टिगोचर होती है। शागार 
रस की धारा उससे छोटी; मगर अल्लौकिकता से परिपूर्ण और 
मधुर-भक्ति-सावनाओं से युक्त ! वात्सल्य रस-घारा सर्वथा नवीन; 
स्वाभाविक ओर हृदय आाही ! इसीलिये सूरदास मुख्य रूप से 
श्६२ 
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भाव ही रस की आधार-शित्ा है' । इन भावषों में ज़ब समुष्य 
तन्मय होकर देर तक उनका आस्वादन करता है, तभी रस की 
सष्टि होती है। भाव भी अनेक हैं और रस भो । भरत मुनिने अपने 
नाख्य सूत्र में श्गार, हास्य, करुण, रोड, वीर, भयानक, वीभत्स 
ओर अदूभुत--इस तरह आठ ही रसों को गिनाया है; मगर उनके 
बाद के आचारयो ने शान्तरस का नाम गिनाकर इसप्रकार रखों की 
संख्या को नो कर दिया हैँ । यह हम वहुत पहिले द्वी कह आये हैं 
कि सरसागर' रस से ओत-प्रोत एक भावष प्रधात रचना हँ--इस- 
लिए सूद्म उप मे हमारा यह कथन निविवाद सत्य है कि 'सूर- 
सागर' में लगभग सभी रस धारायें अपनी स्वाभाविक गति से 

हती चल्ली गई हूँ । उसमें लगभग सभी रसों ओर सम्पूर्ण भावों 
का प्रकाशन हुआ हैं । मगर इन धाराओं में सच से बड़ी धाराएँ तीन 
दँ--ओर वे हैं, शान्त, वात्सल्य और शृगार रस की धारायें। 
शान्तरस को धारा इनमें सब से वड़ी है ओर 'सूरसागर”ः नामक 
शरीर में उसकी आत्मा के समान दृष्ठिगोचर होती है। शृगार 
रस की थारा उससे छोटी; मगर अलौकिकता से परिपृर्ण और 
मधु०भक्ति-सावनाओं से युक्त ! वात्सल्य रस-घारा सर्वथा सीन, 
स्वाभात्रिक और हृदय आाहो ! इसीलिये सूरदास मुख्य खूप से 
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वात्सल्य और ऋगार रस के ही कवि कहे जाते हैं; मगर वास्तन्र 
# वह शान्तरस के कवि है--क्योंकि यही वह रस है, जिसमें सब 
से पहिल्ते उन्होंने कविता रची और जो बृह॒द्‌ 'सूरसागर! के प्रत्येक 
स्कंध सें अपना रूप सँवारे बेंठा है । 

'सूरसागर! को पढ़ते हुए मनुष्य ऊवता नहीं, थकता नहीं-- 
इसके विपरीत वह उसे वार वार पढ़ता है--और इसका मुख्य: 
कारण है, भावों को वहुल्नता | किसी एक द्वी विषय से सम्बन्धित 
अनेक साव, जिनमें आनन्द का स्रोत उमड़ता रहता है और मनुष्य 
का हृदय रस से ओत-प्रोत हो जाता है। अगर काव्य की परिश्यपा 
के निमित्त हुम विश्वनाथ के वाक्य रसात्मक॑ फाठ्यं!--इन शब्दों 
को सत्य सान लें तो कह सकते हैं, 'सूरसागर” के रूप में उक्त परि- 
भाषा सशरीर और सप्राण हमारे सामने है। संसार के मिथ्यात्व 
को देखकर जब सूरदास का मन गल्ानि से भर उठा तो उन्होंने 
आत्मा की मुक्ति के निमित्त भक्ति सागे को पकड़ा और विनयशील 
भक्त के समान वह उस पथ पर आगे बढ़े-- और 'सूरसागर' की 
आत्मा शान्तरस उनके इन्हीं भावों का परिणाम है । 

(१) शान्त-रस--जीवनकइत्त शीर्षक प्रथम अध्याय में ही हस 
लिख आये हैं कि सूरदास वेराग्य धारण कर गऊघाट पर निवास 
करते हुए बड़े द्वी शान्त भाव से रह कर विनय-भक्ति के पद रचा 
ओर गाया करते थे | और उनकी विनय भक्ति के ये पद 'सूर- 
सागर! के प्रथम स्कथ में ही संग्रहीत हैं। वास्तव में, ये ही वे पद 
हैं, जो संसार से र्लानि और विरक्ति की भावना से ओत प्रोत होने 
के कारण शान्तरस के स्थायी भाव निरवेद को उसके सम्पूर्ण रूप में 
धारण किये हुये हैं | इसीलिये इन पदों में संसार की अनित्यता, 
आत्म-निवेदुन और प्राथना, प्रभु-विरह की व्याकुक्षता, प्रश्नु की 
दयालुता, अपनी दीनता, आत्म-सल्ञानि, असरपे और हुपे आदि 
भावों का सामंजस्य स्थापित हुआ है। इन पदों को साथा भी सीधी 
ओर सरल है--क्वोंकि शान्तरस के प्रकाशन में किसी आडन्बर' 
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की आवश्यकता नहीं होती | इसीलिये अपने इन पढ़ों में सूरदास 
अपने हृदयगत्‌ भावों को बड़ी सुगमता ओर सरक्षता के साथ व्यक्त 
फरते हुए दिखलाई देते हैं । हे 
कृष्ण से सम्बन्धित विनय के जितने भी पद 'सूरसागर में है, 
शान्तरस उनमें अच्छी प्रकार से विकसित हुआ दिखत्लाई देता है । 
उनके त्रज महिमा के पद्‌ भी शान्तरस के अन्तगत्‌ ही रकक्‍खे जांते 
3--क्योंकि वे भक्ति-भावना की पुष्टि के निमित्त रचे गये हैं । साथ 
ही सूरदास ने 'सूरसागर” के अत्येक स्कंध के प्रारम्भ में कुछ 
पंक्तियों के द्वारा हरि का स्मरण बार-बार किया है | जेसे-- 
हरि हरि, हरि हरि, सुमिरन करो | हरि-चरनारविंद उर धरौ | 
सुक हरि-चरननि कौ सिर नाई । राजा सो वोल्यौ या भाई । 
कहीं हरि-कथा, सुनो चितल्ाइ | सूर तरो हरि के गुन गाइ ॥ 
और इसका अथे है--मानो, 'सूरसागर' में अन्य रस गौण हैं; 
ओर शान्तरस मुख्य--इसीलिए हमने पीछे इस रस को 'सूरसागर? 
नामक शरीर की आत्मा कह कर पुकारा है और अन्य रसों को 
इसके विविध अंग । वास्तव सें, सूरसागर” में जितने भी अन्य रसों 
का उपयोग किया गया है, वह केवल्ल शान्तरस की पुष्ठि के निमित्त 
इसीलिये शाँतरस की धारा समूचे 'सूरसागर! में बड़े द्वी शान्तभाव 
और मंथर गति से ग्रवाहित होती हुईं दृष्ठि गोचर होती है । 

पीछे सूरदास को भक्ति-भावना? नासक अध्याय के अन्‍्तर्गत 
हमने शान्तरस और उससे सस्वन्धित भावों से परिपूर्ण अनेक पद्‌ 
उद्‌श्वत किये है, इसलिये इस स्थात पर और पदों को देना इम 
अनावश्यक समभत्ते हैं । 

(२) वात्सल्य रस--हिन्दी में इस रस को स्थापित करने का 
श्रेय सूरदास को दे। यह हम पहिले -द्वी लिख आये हैं कि आचाये 
या वाद पा को शिरोधाये कर सूरदास ने 'घिचि- 
5 या था। महस्भ्ु के इष्ठदेव बाल-छष्ण थे, 
जिनकी लीला का गान करना ही आचाये की दृष्ठि में भक्ति थी-- 
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तथा उस लीला का गान करते हुए उसमें एकाकार हो जाना ही 
भक्त की सर्वोपरि साधना ! आऔर 'घिघियाना' बन्द कर सूरदास ने 
वाल-कृष्ण की लीला का गान प्रारम्भ किया । वास्तव में, सूरदास 
रचित 'सूरसागरः में ये द्वी वे पद हैं, जिनमें वात्सल्य रस की घारा 
अपने सम्पूण सनोभावों के साथ, संयोग और वियोग की अब- 
स्थाओं में बहती चलत्नी गई है | 

इस रस का स्थायी भाव है--वाल्न - प्रेम | आत्षम्वन द्वै-वालक ! 
आश्रय-माता, पिता आदि | उद्दीपतल-शिशु अथवा बालक का शारी- 
रिक सौन्दय, उसकी बुद्धि का कोशल्ल, खेल कूद आदि | अनु भाव- 
मुद्ति होना, हास्य, गद्गदू होना, चूमना, गोद सें लेना आदि-- 
तथा संचारी भाव-हुषे, विस्मयथ, पुल्क आदि। और सर से 
वात्सल्य रस के अन्तगंत आने वाले इन सभी भावों और विभावों 
तथा अलुभावों का पूर्ण सफलता के साथ वर्णन किया है। साथ ह्वी 
रस की संयोग और वियोग दोनों द्वी अवस्थाओं को स्पशे किया है। 
मगर वियोग के पद कम हैं, इसके विपरीत संयोग का चित्र ' 
उन्होंने खूब किया है । और सूरदास रचित संयोग -वात्सल्य के थे* 
पद्‌ वास्तव में विश्व-साहित्य में अनूठे हैं । इन पदों में मा- सूर के. 
हृदय का ऐसा कोई भी कोना वाकी नहीं रहा है, जो स्पर्श न हुआ ” 
हो | तो, ऐसा जान पड़ता है, मानो--यशोदा के रूप में उन्होंने 
कृष्ण की वाल-द्वील्ा में पूर्ण रूपेण भाग लेकर इस ओर की अपनी 
साधना को पूर्ण किया है। ु 

वात्सल्य रस से ओत-प्रोत अधिकांश पद्‌ सूरदास ने यशोदा: 
और कृष्ण के प्रसंग को लेकर द्वी लिखे हं--इसीलिये माँ के हृदय 
की सभी धड़कनें इन पढ़ों में निहित हैं। निम्नलिखित पद यशोदा 
के हृदय में उत्पन्न सुख को व्यक्त करने में पूरे सफल है-- 
आँगन स्याम नचावही + जसुमति नँद्रानी । 
तारी दे - दें गावही, मधुरी मदु बानी। 
पाइनि नूपुर बाजई, कदि किकिनि कूजे। 


२१६६ श्याघुभाति थौर धाप॑नपिक्षारे 
रमन] दि भ्ण्‌ 

नान्‍ही एड्रियनि अरुनता, फल्-बविंध न पूज । 

जसुमति गान सुने खवबन, तब आपुन गावे। 

तारोी बजावत देखई, पुनि आपु बजावें। 

केहरि - नख उर पर रुरे, सुठि सोभाकारी | 

मनौ स्यथाम घन सध्य मे , नव ससि उजियारी । 

गभुआरे सिर केस हैं. वर घूँघरवारे। 

लटकन लटकत भाज्ञ पर, विधु मधि गन तारे । 

कठुल्ा कंठ चिब्रुक-तरै , मुख द्सन विराजे | 

खंजन विच सुक आनि के मनु पर्यो दुराजे ॥ 

जसुमति सुतहिँ नचावई, छवि देखत जिय ते । 

सूरदास प्रभु स्याम को मुख दरत न हिय ते ॥१३४॥ 

-- सूरलागर! दशम स्कंच (पद्िला खंड) का० ना» प्र० सभा । 


आभूषण धारण किये हुये कृष्ण को छवि मनोमुग्धकारी और 
परम आकपेक है| यशोदा सुत को नचाती हुई उसकी उस छवि को 
मन अटकाकर देख रही है । ओर अपूर्वे शोभा से सम्पन्न सुत का 
पह सुख उसके हृदय में ऐसा अटक गया है कि वह अब इधर-उधर 
नहीं होता है । 

इस प्रकार वात्सल्य रसके अन्तगत्‌ सूर ने वाल्षक कृष्ण के सौ- 
न्द्यें को व्यक्त करने के लिए अनेक चित्र अंकित किये हैं, जिनमें 
उसकी विविध क्रीड़ायें भी चित्रित हुई हैं और रस का उद्दीपन भलत्नी 
भाँति हो पाया है । घुटने चल्नना, पॉवों चल्नन| कल्लेबा; चन्द्रमस्ताव, 
साखन-चोरी, गाय दुदना आदि ऐसी अनेक क्रीड़ायें हैं जिनके चीच 
अभिन्ञांपा, उत्सुकता, गये, उत्साह, अमर्प, रत्ानि, ज्ञोभ, शंका चि- 
सता, त्रास, मोह, दीनता आदि अनेक भाव व्यक्त हुये हैं और वात्स- 
एय रससे परिपूर्णमा यशोदा का कोमल द्वदय हमारे सामने स्पष्द 
दो जाता है । वास्तव में, इन पदों को पढ़ते हुये ऐसा ज्ञात होता है 
सानों, एफ मा अपने सम्पूर्णमनोभावों के साथ हृदय खोल कर 
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हमारे सम्मुख खड़ी है और हम एक-एक कर सभी भाषों का रसा- 
स्वादन भली भाँति कर रहे हैं। 

वाल्न कृष्ण से सम्बन्धित अनेक घटनाएँ यशोदा के सम्मुख आती 
हैं; परन्तु समी के बीच उसका वात्सल्य भाव अछुण बना रहता है- 
हालाँकि, क्षएण-भर के लिए कभी-कभी उसमें व्यवधान ज़रूर उत्पन्न 
हो जाता है; सगर वह अस्थायी है--इसलिए इस व्यवधान के वीच 
पल्नने वाले अमर्प, ग्लानि, 'क्ञोभस आदि भाव कुछ ही देर के ज्षिए 
उसके मन में फलते फूलते हैं--जेसे पानी का चुद्बुदा-मगर चुरन्त 
ही वे मिटकर वात्सल्य रस में एकाकार दो जाते हैं। ऋष्णकी माखन 
चोरी, चीर हरण, दान, पनघट आदि लीलाओं से सम्बन्धित गोपि- 
यो के उद्बाहने, चात्सल्य से परिपूर्ण यशोदा के हृदय में ठेस पहुंचाते 
हैं; इसीलिए कभी वह ऋष्ण को डॉटती-फटक।रती है, कभी वह उन 
गोपियों को युक्तियुक्त उत्तर देकर वात को टाल्न देती हैं; मगर उसका 
वात्सल्य कस नहीं द्ोता । बह वरसाती नदी की भाँति गोपियों के 
इन उल्लाइनों की गर्मी पाकर सूख नहीं जाता इसके विपरीत वह 
तो मानवती घारा के समान अपने उसी स्थायी भाव से बहता 

ह॒ता है। 

इसीलिए पुत्र कृष्ण की क्षेम के विषय में उसका हृदय सबेदा 
आकुल रहता है--और जव तब आशंकित होने पर वह शंका और 
चिन्ता के साथों में डव जाता है। कालियद्सन लीला के अवसर पर 
इसीलिए हम उसे और नन्‍्द्‌ को अश्लीम मानसिक क्लेश का दुख 
वहन करते हुये देखते हैं। इसके पश्चात्‌ अक्र रके साथ जब कृष्ण 
भथुरा चले जाते हैं तो उनके संयोग वात्सल्य की सर्वथा विपरीत 
दशा हमारे सम्मुख उपस्थित हो जाती है। उनका वात्सल्य रस से 
परिपूरों हृदय इस समय त्रास, विषाद, सोह और व्याधि आदि 
भावों का अनुभव करता हुआ अन्त में असीस देंन्‍य का अनुभव 
करता है | चशोदढ़ा के डारा देवकों को भेजा जाने वाल्ला सन्देश 
उसके घोर मानसिक क्लेश और असीम दीनता का परिचायक है । 


श्ह्प रसानुभूति श्रौर भाव विध्तार 


नन्द के प्रति उसकी कट उक्तियों में भी वियोग घात्सल्य के अन्तर्गत 
आते वाला उसका यही भाष व्यक्त हुआ है । 
इस प्रकार यशोदा का वात्सल्य इतना पूर्ण है कि वह जोवन- 
व्यापी बन गया है । यही कारण है जो ऋष्ण कभी भी उसके नेत्रों 
से ओभल नहीं हो पाते । संयोग के दिनों भें वहु वियोग की 
व5ल्पना भी नहीं करतीं और वियोग के दिनों में वह संयोग की 
सुखद स्वृतियों को भूल नहीं जाती । यही कारण है. जो अपनी 
पूर्णता पर पहुँचकर वह पति प्रेम से भी ऊपर उठा हुआ दृष्टिगोचर 
होता है । 
(३) श्र गार रस--सूरसागर” में शज्ञार रस के पद सबसे 


अधिक दृष्टिगोचर होते हैं। अगर वाल लीला के पदों को निकाल दें 
तो समृचा दशम स्कन्ध पूर्वाद्ध आज्ञार रस के पदों से ही ओत ग्रोत 
हूं। वात्सल्य रस के समान इस रस के भी दो भाग हैं--संयोग 
खज्ञार और वियोग अथवा विप्रत्म्भ खज्ञार ! गोकुल में रहते हुए 
कह ५५ 

जो भी लीलाएं कृप्ण ने गोप गोपियों के साथ कीं-वे सब संयोग 
खज्कार के अन्तगत आती हैं--तथा कृष्ण के सथशुरा गमन करने पर 
शोपियों फी विरह् बेदना का चित्रण विश्रत्षम्भ झज्जर का अंग है-- 
ओर ख्ज्ञार रस के इसी भाग में वे पद भी हैं जा हिन्दी-साहिय में 
अमरगीत के नाम से प्रसिद्ध हैं। 

आज्ञ/र रस का चित्रण गोपियों और कृष्ण तथा राधा-कृष्ण के 
प्रेम असंगों आर उनकी विरह-बेद्ना के व्यापारों को लेकर हुआ है। 
जहाँ गोपियों ओर कृष्ण के प्रेम-प्रसंगों में अल्लौकिकता का समावेश 


ध्५ू 
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है, वहाँ राधा-कृष्ण का ग्रेम-व्यापार मानवोचित है ! वालक छृष्ण 
को रूप-माघुरी का पान करती हुई गोपियाँ काम जनित वासना के 
विकार को प्राप्त होती हैं--और कृष्ण अपनी माखन-चोरी के 
प्रसंगों के द्वारा उनके उस विकार को स्थायी रुप देते हैं--फिर, 
वह विकार क्रमशः चीर-हरण, दान लीला आदि ज्ील्ाओं की 
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सहायता से शने: शने: उत्तरोत्तर वृद्धि को प्राप्त होता जाता है और 
अन्त में रासलीला के समय हमें उसका पूर्णरूप दृष्टि गोचर होता दै 
मगर राधा-ऋष्ण के असंग सें राधा और कृष्ण एक-दूसरे से तभी 
मित्तते हैं, जब वे किशोरी और किशोर हैं--और परस्पर बड़े द्वी 
मानवीय ढँग से आकर्षित हो जाते हें--फिर, उन दोनों का वह 
प्रेम - व्यापार कठिनाई और चतुराई के बीच आगे बढ़ता है 
झौर रासलीला के समय राधा केन्द्रिस्थ दिखलाई देती है--जिसका 
अथे है, वह ऋष्ण की सोधिक प्रेम-पात्री है। वास्तव सें, संयोग 
आंग्रार में राधा को सब से अधिक सुख प्राप्त हुआ है--इसलिये 
उसका वियोग भी बहुत ही गंभीर है । वहु गोपियों की भाँति इसके 
लिये कष्ण को दोषो नहीं मानती! बल्कि सारे दोष को सागिन वद्द 
स्वये को ही समझती है । यही कारण है, अ्रमरगीत के प्रसंग में 
हमें उसके दशेन नहीं के वरावर होते हैं। .., 

गोपी और ऋष्ण और राधा-ऋष्ण की इन संयोग वियोग कीं 
अवस्थाओं से संचधित इतनी मानसिक दशाओं का चित्रण सूरदास 
ने इन पदों में किया हे कि उनको केवल इकठूठा कर लेना भी एक 
असाधारण काय ही ठह॒रता है । वास्तव में, सूरदास - इस शगार 
रस-माला में एक के वाद एक ऐसे अनेक भाव-पुष्प गथते चले गये 
हैं--जो, नैसरग्गिक, अनोखे, अनमोज्ञ और अगणित हैं। मगर ये 
सभी भाव तीन भागों में विभक्त किये जा-सकते हैं। इनमें प्रथम 
प्रकार के वे भाव हैं जो गोपियों के मन में ग्रेस की आकुज्ञता सर- 
कर उन्हें श्रेम के पथ पर आगे बढ़ाते हैं--तथा दूसरे प्रकार के वे 
भाव हैं, जो प्रेम की आप्ति के पश्चातू, उसकी तीत्रता और गहनता 
को सूचित करते हैं--एवं तीसरे प्रकार के वे भाव हैं--जो गोपियों 
को गंभीर विरह-वेद्ना के सूचक तथा ग्रेम की महत्ता को प्रदर्शित 
करने वाले हैं । 

कृष्ण वालक ईँ--गोपियाँ उनको देखती हैं और उनके सोंद्य 
पर मुग्ध होकर रह जातो हैं। उस अनोखी रूप-राशि फो देख कर 
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वे चकित भी हैं और अ्रमित भी ! फ़िर, हर्षित और विकल्न ! और 
कृष्ण की उस अलौकिक सुन्दरता पर वे अपना तन मन निछावर 
कर देती हैं। अज्नौकिक पुरुष ऋष्ण उनके मन की बात को सम 
भते हैं और माखन-चोरी को लीला का जादू उन पर डालकर उन्हें 
भाव-विभोर कर देते हैं । फिर, उनके मन में अनेक प्रकार की 
अभिल्लाषाएँ ज्ञाग उठती हैं-तो कभी वे स्तम्सित हो जाती हैं और 
कमी उनको रोमांच हो आता है । कभी वे मन में ऋष्ण से मिलने 
के लिये भांति भांति के विचार स्थिर करती हैं । कभी वे उ 
साखन खाते हुये एकटक देखने की साध पूरी करती हैं--ओर कभी 
वे उनकी बाँह पकड़ यशोदा के पास ले जाती हैं--तो इस तरह 
अपना प्रेम प्रदर्षित करती हैं । इस प्रकार इस समय के उनके सभी 
भावों में केवल एक हो बात निहित है कि वे ऋष्ण को शेस करती 
हैं। वे उनके रूप-दर्शन की सवेदा प्यासी है. और उनके दृ्शंन कर 
उनके मन में हे की हिलोर सी उठने लगती है । मुरज्ञी के अ्संग 
में भी यही भाव प्यक्त हुआ दे । 

गोपियाँ कृष्ण को पति-रूप में भजने लगती हैं--तो, इस रूप 
भे उन्हें प्राप्त करने की निश्चित अभिन्लाषा को अपने हृदय से धारण 
कर वे शिव और सूथ की आराधना में तनल्लीन हो जाती हैं। और 
इस प्रकार कवि उनके घेये का व्शन करता है । मगर ऋष्ण को 
चंचलता और इष्ठता उनके धेय॑ को संग कर उसके सन्त में उत्कंठा; 
आवेग, विकज्ञता आदि भावों को स्थापित कर देती हैं | साथ दी 
कृष्ण की घृएता के कारण ज्ञोक ज्ञाजकी मर्यादा »)। भावना की रक्षा 

तु वे यशोदा से ऋुष्ण की शिकायत करती ६ ओर मनमभें खिन्नता 
का अनुभव करती हुई भी वे ऋष्ण के दर्शन ऋर सुख का अनुभव 
करती हूँ । इस अवसर पर कवि ने राघा के मन में इन्ही भावों 
को चित्रित किया है--जिससे नारी-स्वभाव की वास्तंविकता की 
रक्षा भक्षी प्रकार से हो गई है । पमरघठ-लोक्ा में कविने उनके इन 
भावों को तीत्रता को व्यक्त करने का सफल्न प्रयत्न किया है। दान- 
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लीला में उनके इन भावों की तीव्रता और अधिक बढ़ जाती है और 
विस्तार भी खूब हो जाता है | ऋष्ण का वत्न प्रयोग उनमें अमप के 
भाव को जगा देता है । 
जानी चात तुम्हारी सबकी | 

ज्लरिकाई के र्वाल् तजी अब, गई बात वह तब को ॥ 

मारग रोकत रहे जमुन को, तिहि धोखे हो आए । 

पावहुगे पुनि कियो आपनों, जुबतिनि हाथ लगाए ॥ 

जौ सुनिद्दै यह वात मात पितु, तौ हमसो कह केहे । 

सूर स्थाम मोतिनि सर तोरी, कौन ज्वाव दस दहे ॥ १४३३॥ 

--सूरसागरः--दशम स्कनन्‍्घ ( पहिला खए्ड' ) का० ना० ग्र० सभा। 

मगर कृष्ण उनके इस रोप की विल्कुल् मी चिन्ता नहीं करते- 
इसके विपरीत वह उसे और बढ़ावा देते हैं और अन्त अपने लीला 
चातुये के द्वारा उनके इस रोष का शमन कर उनमें प्रेम के सरल 
ओर स्निग्धि भाव जागरित कर देते हूँ । तब कवि उनके प्रेम की 
तृष्णा का वन करता दे--फिर, संकोच ओर जड़ता का ! हरि के 
चरित्रों को देखकर गोपियाँ विस्मित हो ठगी सी रह जाती है और 
जब उन्हें बुद्धि आती है तो उनके आनन्द का भाव सीमा को ल्लाँघ 
जाता है। वे हर्पोन्मित्त होकर कष्ण को दधि-मांखन खिलाने लगती 
हूँ | उनके मन सें अनेक प्रेम-सूचक भाव उदय हो जाते है, जिनमें 
उनको तीत्र उत्कंठा अपना रूप सँवारे बेठी है 

इसके परचात्‌ कवि उनकी कास की दशाओं का वर्णन करता 
है--ओऔर इन काम की दशाओं के अन्तर्गत सभी सम्भव भाव व्यक्त 
हुये है | उन्‍्मच होकर खाल्लो गगरी लिए वे वन वन गोरस बेचतो 
हैं। कभी ऋष्ण को याद कर चोंक पड़ती हैं। विकल होकर यमुना 
के तीर पर जातो हूँ | वहाँ वंठकर दानलील्ा को अभिनय करती 
हैँ और इस तरह ऋष्ण के गुणों को याद्‌ कर कृष्ण-प्रेम में मग्न हो 
जाती हैं । कभी हँसती और कृष्ण को बुलाती हैं। कभी रिस कर 
उन्हें बरज देती है | लोक-लाज की बात उनके ध्यान से चिसर गई 
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वे चकित सी हैं और अमित भी ! फ़िर, हर्षित और विकल ! और 
कृष्ण की उस अलौकिक सुन्दरता पर वे अपना तन मन निछावर 
कर देती हैं। अज्ञौकिक पुरुष कृष्ण उनके मन की बात को सम- 
भते हैं और माखन-चोरी की लीला का जादू उन पर डालकर उन्हे 
भाक-विभोर कर देते हैं । फिर, उनके मन में अनेक प्रकार की 
अभिल्लाषाएँ जाग उठती हैं-तो कभी वे स्तम्सित द्वो जाती हैं और 
कभी उनको रोमांच हो आता है । कभी वे का में कृष्ण से मिलने 
के लिये भांति भांति के विचार स्थिर करती हैं । कभी वे उन्हें 
माखन खाते हुये एकटक देखने की साध पूरी करती हैं--ओर कभी 
वे उनकी चाँद पकड़ यशोदा के पास ले जाती हैं--तो इस तरह 
अपना त्रेम प्रदर्षित करती हैं । इस प्रकार इस समय के उनके सभी 
भावों में केबल एक हो वात निहित है कि वे कृष्ण को प्रेम करती 
हैं। वे उनके रूप-द्शेन की सर्वदा प्यासी हैं और उनके दशेन कर 
उनके मन में हप की हिल्लोर सी उठने लगती है । मुरत्ञी के प्रसंग 
में भी यही भाव व्यक्त हुआ है | 

गोपियाँ कृष्ण को पति-रूप में भजने लगती हैं--तो, इस रूप 
में उन्हें ग्राप्त करने की निश्चित अभिल्लापा को अपने हृदय से घारण 
कर वे शित्र और सूय की आराधना में तज्नीन हो जाती हैं । ओर 
इस प्रकार कवि उनके बैये का वन करता है । मगर ऋष्ण की 
चंचलता और एष्टता उनके धैय को संग कर उसके सन में उत्कंठा+ 
आवेग विकल्नता आदि भावों को स्थापित कर देती हैं। साथ ही 
कृष्ण की घृषता के कारण लोक ज्ञाजकी मयौदा ») भाषना की रक्ता 
के हेनु वे यशोदा से ऋष्ण की शिकायत करती है, और मनमें खिन्नता 
का अनुभव करती हुई भी वे कृष्ण के दर्शन ऋर सुख का अनुभव 
करती हूँ । इस अवसर पर कवि ने राधा के मन में इन्ही भावों 
को चित्रित किया है--जिससे नारी-स्वभाव की वास्तंविकत। की 
रक्षा भक्ती प्रकार से हो गई है । पनघट-लीला में कविने उन्तके इन 
भावों की तीत्रता को व्यक्त करने का सफल्न प्रयत्न किया है ! दान- 
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ज्ञीला में उनके इन भावों की तीत्रता और अधिक बढ़ जाती है और 
विस्तार भी खूब हो जाता है | ऋष्ण का वल प्रयोग उनमें अमपे के 
भाव को जगा देता है । 
जानी वात तुम्हारी सबको । 

लरिकाई के रुयात्न तजी अब, गई बात वह तब की ॥ 

सारग रोकत रहे जमुन को, तिहिँ धौखें' हो आए। 

पावहुगे पुनि कियो आपनोौ, जुबतिनि हाथ लगाए ॥ 

जौ सुनिहे यह बात मात पितु, तो हमसौ कह केहै 

सूर स्याम मोतिनि लर तोरी, कोन ज्वाय ॥ १४५३१) 

--सूरसागरः--दशम रुकन्ध ( पहिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा | 

मगर कृष्ण उसके इस रोप की विल्कुक्ष भी चिन्ता नहीं करते- 
इसके विपरीत वह उसे और बढ़ावा देते हैँ और अन्तमें अपने लीला 
चातुय के द्वारा उनके इस रोष का शमन कर उनमें प्रेम के सरल 
ओर स्निग्यि भाव जागरित कर देते हैँ । तब कवि उनके प्रेम की 
हृष्णा का वर्णन करता है--फिर, संकोच और जड़ता का ! हरि के 
चरित्रों को देखकर गोपियाँ विस्मित हो ठगी सी रह जाती है और 
जब उन्हें बुद्धि आती है तो उनके आनन्द का भाव सीमा को लाघ 
जाता है। वे हर्पोन्मित्त होकर ऋष्णु को दृधि-मांखन खिलाने लगती 
हूँ । उनके मन में अनेक प्रेम-लूचक भाव उदय हो जाते हें, जिनमें 
उनको तीत्र उत्कंठा अपना रूप संवारे वेठी है | 

इसके परचात्‌ कवि उनकी कास की दशाओं का वर्णुन करता 
है--और इन काम की दशाओं के अन्तर्गत सभी सम्भव भाव व्यक्त 
हुये है.। उन्मत्त होकर खालो गगरी लिए वे वन वन गोरस बेचती 
हैं । कभी कृष्ण की याद कर चौक पड़ती हूँ । विकल होकर यमुना 
के तीर पर जातो वंठकर दानलीला का अभिनय करती 
हुँ ओर इस तरह कृष्ण के गुणों की याद कर कृष्ण-प्रेम में मग्न हो 
जाती है । कभी हसती और क्ृष्ण को बुलाती हैँ। कभी रिस कर 
उन्हें चरज देती है | लोक-ज्ञाज की दात उनके ध्यान से विसर गई 
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हैं और वे पूर्णरूपेण कष्ण प्रेम में संत्वग्न हो गई हैं । तो हर्ष, गवे; 
विकल्लता, ज्ञोम आदि अनेक भावों का अनुभव करती हैं। और 
उनके इन भावों में निहित आनन्द भी पूर्णता रास के असंग में 
व्यापक रूप से दिखलाई देती है। हिंडोल और वसन्‍्त की छ्लीलाओं 
में रति-सुख सम्बन्धी आनन्दानुभूति अपनी चरम सीसा पर जा 
पहुंचती है । 

वियोग-शगार के चणुन में देन्य, ग्लालि, वितर्क आदि भावों 
छा चित्रण हुआ है | देन्य भाव सूर की आत्मा है--इसलिए गोपियों 
के बचनों में हमें इसी भाव की प्रधानता स्पष्ट रूप से दीख पड़ती 
है। ऋष्ण मथुरा चले ज्ञाते हैं--तो, क्षणसर के लिए गोपियाँ जड़- 
चत्‌ हुई जान पड़ती हैं; मगर शीघ्र उत्तमें जीवन जाग उठता है 


०2 [+ण कक ७ 
'और उत्तका हृदय पश्चाताप और आत्म-रक्ञानि के भावों से भर 


जाता है । तब वे आत्म-भर्त्सना करती हुई परस्पर और स्वयं से 
अनेक वचन कहती हैं। राधा दीनता भरे स्वर में प्राथेना करती 
है--साथो, एक चार आकर दशेन दो | कौन जाने यह शरीर छूट 
जाये और हृदय में दशन की साथ का शूत्र गढ़ा ही रद्द जाये। 
सन्द्‌ ववा से मिलने के बहाने ही आजाओ । आत्म ग्ल्लानि के भावों 
से भरा हृदय लिये गोपियाँ परस्पर एक-दूसरे से कहती हैं--ये 
पापी प्राण निकल क्यों नहीं जाते । चज की छाती फद क्‍यों नहीं 
जाती | सखि, मेरे वाल-संधाती विछुड़ गये। में अपराधिन दही 
मथती ही रह गई | यदि हरि का जाना में जान पाती तो ल्लाज 
छोड़कर उन्हीं के साथ चत्षी जाती । इस प्रकार दीनता के भाव से 
ओत-पोोत गोपियों की दशा वहुत ही करुण है । 
ओर आगे चह्लछर भ्रमरगीत के पदों में गोपियों की यह करुणा 
पूरे वेग के साथ व्यक्त हुईं दीख पड़ती है | त्रज की करुण दशा का 
चर्णन करते हुये उद्धव कहते हैं-- 
त्रज के बिरही लोग दुखारे। 
विन गोपाल ठगे से ठाढ़े, अति दुर्वे्ष तन कारे ॥। 


सूरदास और उनका साहित्य * २०३ 


नन्‍दू, जसोदा मारग जोवति, निसि-द्न साँक सकारे। 
चहुँ-दिसि कान्ह-कान्ह कहि टेरत, ऑसुवन वहत पनारे॥ 
गोपी, ग्वाल, गाइ, गो-सुत सव, अतिही दीन <विचारे | 
सूरदास प्रभु विनु यो देखियत, चन्द विना ज्यौँ तारे ॥ 
॥४१००॥ 
'सूरतागरा--दशम स्कंध ( दूसरा भाग ) का० ना० प्र० सभा । 
उपयुक्त तीन मुख्य रस-धाराओं के अतिरिक्त 'सूरसागर! में 
अन्य रस-धाराएँ भी प्रव/हिंत हो रही है--और वे क्रमशः निम्न- 
लिखित है-- है रे 
, (१) हास्यरस--स्मित हास्य 'सूरसागर' में अनेक स्थलों पर 
दीख पड़ता है । वास्तव सें, यह रस सूरसागर' में वात्सल्य और 
श्वगार रस के सहायक के रूप में प्रवाद्दित हुआ है। वात्सल्य 
ओर ःगार रस का वर्णन करते हुये सूरदास की विनोदी प्रकृति 
जहाँ भी इस ओर उन्मुख हुई है, उसी स्थल पर उन्होंने इन दोनों 
. मुख्य रस-धाराओं के बीच शिष्ट और मयौदित हास्य की मनोहर 
रेखाएं खींच दी हैं | वात्सल्य रख में कुष्ण को माखन-चोरी लीज्ा 
ओर आ'गार में राधा-कृष्ण के प्रेम-पसंग तथा गोपी-उद्धव के 
संवादों में इस रस का सुन्दर विकास हुआ हैे। कृष्ण के वाल- 
सुल्नभ चातुये पूरे उत्तरों मे इसका प्रच्छन्न रूप देखने ही योग्य है- 
५०यो में नहीं माखन है खायो । 
ख्याल पर ये सखा सबे मिल्लि, मेरे मुख ल्पठायो। 
देखि तुद्दी सी के पर भाजन, ऊँचे” धरि लटठकायो। 
हो जु कहृत नान्‍्हे कर अपने में कैसे” करि पायौ। 
मुख दधि पो: छि, बुद्धि इक कीन्ह्दी, दोना पीठि दुरायौ। 
डारि साँटि, मुसुकाइ जसोदा, स्यामहिं कंठ क्गायां । 
बाल विनोद-सोद सन मोह, भक्ति-प्रताप दिखायौ। 
सूरदास जसुमति को यह सुख, सित्र विरंचि नहिं पायो ॥३३४ 
“ सूरसागर- दशम स्कंघ (पहिला खंड) का० ना० प्र० सभा 


श्०्४ रखानुभूति ओ्रौर भाव-विस्तार 


राधा-कृष्ण के प्रेम-प्रसंग में सूरदास ने स्मित हास्य की व्यंजना 
बड़े ही सुन्दर ढंग से की है। एक दिन असावधानी के कारण 
कृष्ण पीताम्बर के स्थान पर राधा की साड़ी ओढ़े अपने घर चले 
आते हें--तो, 

स्थामहिं देखि महरि मुसक्यानी | 

पीतांवर काके घर विसरयौ, लाज़ ढिगनि को सारी आनी॥ 

इस प्रकार सूरदास ने अपनी विनोद-प्रियता का अनेक स्थलों 
पर आभास दिया है। सगर हास्यरस के सब से अधिक और 
उत्कष्ट पद भ्रमरगीत प्रसंग के अन्तगत दिखलाई देते;हैं। वास्तव 
में, भमरगीत आदि से अन्त तक एक उपालम्भ काव्य है-इसीलिये 
उसमें हा रस का परिपाक सरलता पूबक और भसली भाँति हो 
पाया है । 

(२) अद्भुतरस- सूरसागर! में अदूभुतरस के पद भी अनेक 
स्थज्ञों पर दीख पड़ते हैं । इस रस का विशेष रूप से श्रयोग सूरदास 
में कृष्ण की वाल-ल्लीला के म्सगों के बीच किया है। कतिपय पद 
मुरत्ी-असंग के अन्तर्गत, भी द्खिलाई पड़ते हैं। कृष्ण ने मिट्टी 
खाल्ी--एक गोपी ने आकर यशोदा से शिकायत की। यशोदा ने 
कृष्ण से मुंह खोलकर दिखाने के लिये कहा | कृष्ण ने मुख खोल 
कर दिखाया तो यशोदा समूचे त्रह्माएड को उनके मुह में देखकर 
आश्चर्य चकित झ्लोकर रह गई-- 

अखिल त्रह्माड खण्ड की महिमा दिखरायो मुख माही । 

सिन्धु, सुमेरु, नदी, चन, पर्चत चकृत भई मन साहदी ॥ 

मुरक्षी के अलोकिक प्रभाव के कारण निम्नलिखित पद में सभी 
आश्चयजनक घटनाओं का घढित होना अदुभुत रस का व्यंजक है- 
मुरत्ञी सुनत अचल चलें । 
थके चर, जल्न ऋरत पाहन, विफल बृच्छ फल्ले ॥ 
पय खत गोधननि थन ते , प्रेम पुलकित गात | 
भरे दर म अंकुरित पल्‍लव, विठप चंचल पात॥ 
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सुनत खग स्ग मौन साध्यों, चित्र की अनुद्दारि | 
धरति उमंगि न माति उर में, जती जोग विसारि ॥ 
ग्वान्न गृह - ग्रह से सोवत, उहें सहज सुभाई | 
सूर-प्रभु रस रास के हित, सुखद्‌ रन बढ़ाइ ॥ १०६८ ॥ 
सूरसागर!--इशम रकन्ध ( पद्चिला खण्ड ) का० ना० प्र० सभा । 
- (३) करुणरस-सरसागर” में इस रस के दशैन हमें उस 
समय होते हैं जब ऋष्ण के मथुरा से न लौठने पर गोपियाँ निराशा 
का अनुभव करने लगती हैं ओर उनकी दशा बहुत द्वी करुण पूर्ण 
हो जाती है--विरहिणी राधा के चित्र बहुत ही करुण हैं-- 
देखी में लोचन चुबतः अचेत ! 
सनहु कमल ससि तन्रास इंस को, मुक्ता गनि-गनि देत ॥ 
कहु कंकन कहे गिरी मुद्रिका, कहँ दाड कहे नेत। 
चेतति नही चित्र की पुतरी, समुराई सौचेत ॥ 
हार खड़ी इकटक मग जोचति, ऊथे उसाँसनि ल्लेत। 
सूरदास कछु सुधि नहिं तन की, वँधी तिहारे हेत॥४११४७॥ 
--सूरसागर'-दशम स्कंध (दूसरा भाग) का० ना० ग्र० सभा । 


(४) भयानक रस-- 
चरन गह्टे अंगुठा मुख मेलत । । 
नंद-घरनि गावति, हज्लरावति, पक्नना पर हरि खेल्नत। 
जे चरनारविंद श्री - भूपन, उर ते” नेकु न दारति। 
देखो धो” का रस चरननि मै, सुख मेलति करि आरत्ति | 
' जा चरनारचिंद के रस को सुर-मुनि करत विषाद। 
सो रस है मोहँ कौ दुरक्तभ, * ताते लेत सवाद। 
उछरत सिंधु, धराधर कॉपत, कमठ पीठ अछुलाइ। 
सेष सहसफन डोलन ल्ञागे, हरि पीवत जब :पाइ- 
बढ्यौ इच्छ बढ, सुर अकुलाने, गगन भयौ उतपात। 
महा अल्य के मेघ उठे करि जहाँ - तहाँ आधात। 
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करुना करी, छाँड़ि पग दीन्ही, जानि सुरनि मन संस । 
सूरदास प्रभु असुर - निकंदन, दुष्टने के उर गंस ॥ ६४७॥ 
-पसूरसागर!/--दशम रकंध (पहिला खंड) का० ना० प्र० सभा | 
(५) वीर रस-- प्रसंग के अनुसार 'सूरसागर' में वीर रख 
का चित्रण सी कई स्थानों पर हुआ है। देखिये-- 
देखि भंप तमकि हरि चमक हहँई गए, 
दमकि लीन्हो गिरह॒बाज जैसे । 
घमकि मारथौ घाव, शुमकि हिरदे रहो, 
भमकि गहि केस ले चले ऐसे ॥ 
उल्लि दुलघर दियो, फेलि तव हरि सियो, 
इल के तरें धरनी गिरायो । 
अमर अजय घुनि भई, धाक त्रिभुवन गई, | 
कंस मारयोा निदरि देवरायों ॥ 
धन्य वानी गगन, धरनि पाताल धनि, 
धन्य हो धन्य वसुद्वेव ताता | 
धन्य अवतार सुर धरनि उपकार को; 
सूर प्रभु धन्य वत्लराम श्राता ॥ ३०७६ ॥ 
--सूरतागर/-- दशम स्कन्ध ( दूसरा भाग ) का० ना प्र० सभा | 
इस प्रकार सूरसागरः में लगभग सभी रसों का निरूपण हुआ 
है। मगर सूरदास शान्त स्वभाव, सरल-हृदय और कोमल बृत्ति के 
व्यक्ति थे--इसलिए कोमल रसों के उद्घाठन में उन्होंने अपनी 
प्रतिभा का प्रयोग विशेष रूप से किया है । यद्दी कारण है जो 
वात्सल्य और खूगार का चित्रण 'सूरसागर! में अपनी सभी 
दृशाओं और भावनाओं के साथ हुआ दृष्टिगोचर होता है--और 
अन्य रस प्रसंगवश ही दिखलाई देते हैं । रोद और वीसत्स रस के 
पद्‌ तो 'सूरसागर' में खोजने पर भी मिलने कठिन हैं। वीसत्स रस 
की तो उन्होंने पूर्णूूप से ही उपेज्ञा की है--रौद्र रस की अवतारणा 
के समय उन्होंने केवल क्रोध का वर्णन कर द्वी काम चल्ला ल्लिया है। 


< 
सोन्दर्य-वर्शान 


मानव तथा प्राकृतिक सोंद्र्य के वन से ओत-प्रोत 'सूरसागर? 
में अनेक पद हैं | मानव सोंदर्य को व्यक्त करने के लिए सूर ने 
कृष्ण, राधा और गोपियों के रूप के अनग्रिनती चित्र अद्लित किए 
हूँ । और प्राकृतिक सोंद्य के निमित्त उन्होंने वन, अभात, 
यमुना, द्र मल्ञता, पुष्प, चन्द्रमा, मेघ, वर्षो, वसन्‍त और शरद का 
सुन्दर और मनोहर वर्णन प्रस्तुत किया है । मानव-सौंदर्य का वर्णन 
संयोग श्'यार की प्रथम अवस्था रुपाकर्पषण के निमित्त से हुआ है 
और प्राकृतिक सौंदये का चित्रण भावों के उद्दीपन के लिए हे । 


पुरुष सौन्दर्य 
पुरुष की सुन्दरता को व्यक्त करने के लिये सूरदास ने ऋष्ण के 
रूप की अनेक रेखाएं अ्वित की हैँ, जिनमें गोपियों का आकर्षण- 
भाव तथा उनका सुख निहित है । विविध भागों और उपभागों से 
सम्पन्न कृष्ण-रूप-वर्णत के 'सूस्सागर” में अनगिनती पद हैं जिनसे 
पुरुष सौंदये का सर्वोपरि रूप विकसित हुआ है । कृष्ण के उत्ह्ष 
सौन्दर्य का वन करते हुये कवि कहता है--कऋष्ण के शरीर का 
रंग श्याम-सरोज ओर नव जलधर के समान श्याम है । उनके 
शीश पर घनी और घुघराली अल अलियों के समान काल्ली कात्नी 
श्रत्यन्त शोभायमान प्रतीत द्ोती हैं । विशाज्ञ साल, कपोल्न और 
२०७ . :? 
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गंड-सरडल अतीब सुन्दर हैं। सुन्दर भ्रकुटियाँ धनुषाकार हे | 
करज- खज़्न, मीन और मृग-शावक सब सिल्लकर उनके विशाल 
और कमल लोचनों की शायद समता फर सके । नासिका कीर के 
समान, दशन विद्यतच्छठा जैसे और उनकी वाणी फोकिल्ल के 
समान है । ग्रीवा शंख के समान और चिद्युक अत्यन्त शोभाशाल्िनी, 
उनकी भुजाएँ नागों के समान चपल और जालु पर्यन्त विशाक्ष है। 
कर कमलों के समान कोसल और अरुण तथा उंगलियाँ अतोव 
: सुन्दर हैं । वक्ष-स्थल पर भृगु पाद का चिन्ह अंकित है । कदि सिह 
” कटि के समान कज्षीण है । नाभिदद के समान गंभीर ! नव-नील 
घन पर सूहर्म रूप में शेष रह गई धूम्र-घारा के समान नामि प्रदेश 
से वत्त स्थल तक रोमराज़ी फैली हुई है। उनकी जामु ओर जंघा 
कदली और हाथी की सूँ ड़ के समान माँसल तथा ऊपर से क्रमशः 
पतल्ली होती हुई हैं। उनके चरणों का रंग अरुण है-- जैसे अरुण 
कमल ! कोठि रवि और शशि के प्रकाश के समान उनके न्लख अपार 
ज्योति से सम्पन्न हैं । | 
वह पीत वस्त्र पहनते हैं। कटि में किकिणो, करों में पहुंची, 
कंठ में कठुल्ा, कानों में मकराकृत-कुडल्न और सिर पर मोर-पंखों 
वाला मुकुद धारण करते हैं । वक्ष-स्थल पर श्वेत-मुक्ता माला सबंदा 
विराजती है। वक्ष पर अगराग लगा रहता है। अधरों पर सुरत्वी 
विराजतो हे | उ गलतियों में मुद्रिका धारण करते है! और भात्न पर 
तिन्नक और मुजाओं में चंदन खौर लगी रहुती है। प्रायः बह पीत 
पिछौरी धारण किये रहते है' । त्रिभंगी की मुद्रा में जब वह खड़े 
होते हैं तो उनकी शोभा देखने ही योग्य होती है । 
ऐसे रूप राशि वाले कष्ण कवि की दृष्टि में स्वेदा ही कोमल; 
सुकुमार और आकपक हैं।. | ५ ह 
नारी-सोन्दरय 
नारी-सोन्द्य के कवि ने अनग्रिनती और अनुपम चित्र अंकित 
कये दें । इनमें खाधारण चित्र गोपियों के हप-वर्णेन के हैं और 
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विशेष/चित्र राधा के रूप-वर्णन के ! गोपियों और राधा को रति के 
आलंबन के रूप में स्वीकार करकषि कहता है-अ ग-अग. में शगार 
धारण करने वाल्ली योपियाँ चन्द्रवदर्नीं, सुकुमारी और युवतियाँ हैं । 
कटि में किंकिणी, पग में नूपूर और बिछुये धारण कर जब वे 
आगे;प्रश धरती हैं तो सुन्दर ध्वनि होती है । उनके पयोधर कतक- 
कल्लश और गोरस-घद के समान गोल, उन्नत और महारस-भरे हैं। 
ले में वे हमेल, कंठसिरी, दुलरी, तिल्री और माणिक मोती का 
हार धारण किये है', और ये सव आभूषण बहुनग-जटित अँगिया 
में कसे इन शोभाशाल्ी पयोधरों पर ज्टकते है'। गोरे. भाल पर 
लाल सिंदूर की बेंदी लगी दहै। सुभग माँग मुक्ताओं से बनी है। 
'नाक में वे नकवेसरि और कानों में कणेफूल पहिने है' | भुजाओं में: 
वे-वहँटा और वल्य और प्गों में जेहरि धारण किये है" । शरीर 
पर पा८ंवर धारण कर जब ये गोपियाँ मतंग की भाँति मन्यर गति 
से चलती है तो कामदेव फा मन भी रीक जाता है। उस समय 
सुभग वेणी नितंबों पर डोलती है और उनके-नखों पर जावक रंग 
लगा रहता है-। ' 
रास के अन्तर्गत्‌ नारी रूप-बर्णन के कई चित्र' है', जिनमें. राधा 
के सोन्द््य से सम्बन्धित चित्र सर्वोपरि और सब चित्रों के प्रतिनिधि 
केरूप में है. 
नीलांवर पहिरे तनु भामिनि, जलु घन दमकति-दामिनि । 
सेस, महेस;गनेस, सुकादिक, नारदादि की स्वामिनि ॥ 
ससि-भुख तिलक दियो मग़मद्‌ कौ, खुभी जराइ जरी है। 
नासा-तिल-प्रसून वेसरि-छाव, मोतिनि माँग भरी है ॥- 
अति सुदेश मदु चिकुर हरत चित, गूँथे सुमन रसालहि | 
कबरी अति कमनीय सुभग सिर, राजति गोरी चालहि ॥ 
सकरी कनक-रतन-मुक्तामय लटकन, चितहि चुरावे। 
मानो कोदि-कोटि-सत मोहिनि, पॉइनि -आतनि लगाबे-॥ 
काम-कम्मान-समसान सौहु- दोड, चंचल नैन सरोज । 


ह | 
२१० सौन्दय-वर्यान- 


अल्ि - गंजन अंजन - रेखा दे, चरषत बान सनोज ॥ 
कंबु - कंठ नाना सनि भूषन, उर सुकुता की मात्र | 
कनक - किकिनी - नूपुर - कन्लरव, कूजत बाल मरात्न॥ 
चौकी - हेम, चंद्र - मनि - लागी, रतन जराइ खचाई। 
भ्रुवन चतु्देंस की सुंदरता, राधे सुखहि रचाई।॥ 
सजल - मेंघ - घन - स्थामत्न-सु दर, बाम-अंग अति सोहै। . 
रूप अनूप मनोहर मोहै, ता उपमा कहि को है ॥“॥१०४५॥ 
--सूरसागर'-दशम स्कंध (पहिला खंड) का० ना० प्र० सभा | 


यानव शरीर - सौन्द्य का वर्णन सूर ने अद्भुत क्षमता के 
साथ किया है | उनके इन विचरणों से ऐसा ज्ञात होता है, मानों 
अंधे सूर ने किसी सुन्दर पुरुष ओर नारी के अगों को दटोल कर 
देखा है और अपनी उत्कृष्ट कोदि की रुचि की पृर्ति के निमित्त, 
परंपरागत्‌ उपसाओं की सहायता से, उसे जीवन-दान दे दिया है | 
इस सम्बन्ध में उनका ज्ञान सम्पूर्ण और विलए्ण है। मानो, सानव 
सोन्दर्य का ऐसा को३ भी कोना नहीं है, जिसे अंधे सूर ने काँक कर 
न देखा हो | नारी उस समय अतीव सुन्दर है, जब वह शैशव को 
पार कर योवन के द्वार में अवेश करतीं हैं! और उसके उसी रूप का 
वर्णन करते हुये सूर कहते हँ--यौवन-सूर्य के कारण शेशव का जल्न 
सूख गया ओर कुच-स्थत्ली प्रयट हो गई | मज्जन के समय खुले हुये 
क्रेश नागों के समान जान पड़ते हैं । उन सुचिक्कन केशों को दो 
भागों में बॉटने वाली रेखा सूये की क्रिरण के समान दृष्टि-गोचर 
होती हैं। लल्लाट पर केसर की आड़ है ओर उसके बीच में सिंदूर 
का बिंदु बेठा है | सुन्दर संग-नयन और उनके ऊपर श्र भंग्र की 
शोभा व्नातीत है | चंपकली सी और दोप-रहित नासिका के 
उपर मुक्ता प्रभात के शोसकश के समान प्रतीत होता है। अधरों 
छो छुबरि के सम्मुख बिच ल्ज्जित हो जाते हैँ । हँसते समय फूलों 
की भड़ी-सी ज्ञग जाती ह। तमोल्लन-रंग में सनी हुई दशनाचल्ली 
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सौदामिनी के चीज-लेसी ज्ञान पड़ती है। सिंदूर से भरे हुये कंचन 
के दो संपुरों के समान तमोल्न से भरे हुये सुघर कपोल अतीब 
शोभा से सम्पन्न हैं। चिवुक के ऊपर लगा हुआ डिठोना प्रभात के 
समय कमल्न-कुज से निकछते हुये अति शिशु के समान जान पड़ता 
है । अपनी स्वाभाविक रीति से जिस मा्गे से भी वह निकल जाती 
है, उसी ओर के मधुप कमल्न-वन छोड़कर उसके साथ छिपटे चले 
जाते हैं । 

इस प्रकार अपने इन वर्णनों में अवस्था और परिस्थिति के भेद्‌ 
से विविधता उत्पन्न कर कवि ने इस ओर की अपनी सूक्ष्म निरीक्षण 
शक्ति का परिचय दिया है, वारतव में मानव के सम्बन्ध में उसकी 
सौन्दर्यातुभूति सर्वोत्कृष्ट है। अपने इन पढ़ों में सूर ने मानव के 
शरीर सौन्दर्य के वणेन के साथ साथ उसके रवर के सौन्दर्य का 
वर्णन भी किया है, जो उतना ही शक्तिशाल्ली और सुन्द्र है, जितना 
कि शरीर सौन्दर्य-वर्णन ! ऋृष्ण की मुरत्ली के स्वर का प्रभाव 
ब्रह्माण्ड व्यापी है। गोपियाँ उस मधुर स्वर को सुनते ही, सुघ-बुध 
भूलकर, उसकी ओर दौड़ पड़ती हैं। यमुना स्थिर होकर उस स्वर 
को सुनते रहने की इच्छा रखती है । 


प्राकृतिक सौन्दर्य 


यह हम पहिले ही कद आये हैं कि इष्टदेव वालकृष्ण कीं जन्म 
तथा लील्ला-भूमि ब्रज के सौन्दर्य का चित्रण सूरदास ने विशद्‌ रूप 
से किया है--और यह्‌ भावों के उद्दीपन के लिये हुआ है । वास्तव 
में वात कृष्ण की ज्ञीलाओं की एष्ठ भूमि प्रकृति के सौन्दर्य को 
चित्रित करने के लिए उन्होंने श्रभात, वन, ब्रुमलता, पुष्प, यमुना 
चन्द्रमा, मेघ, बसंत, व्रषो और शरद्‌ के अ्रनेक और अन्लुपम चित्र 
अंकित किये हैं, जिनमें प्रकृति के सभी रूप पूर्ण रूपेण विकसित हुये 
हैं--और मनोभावों की वास्तविकता अपना स्थायी रूप ले सकी हे । 

प्रभात का वर्णन कृष्ण को जगाने के सम्बन्ध में हुआ है । प्रात 


२१२ सौन्दर्य वर्णन 
परमःसुचि काल है?--यशोदा उसके महत्व को समभती हैं। वह 
नहीं, चाइतीं कि कृष्ण इस समय भी पड़े सोते रहें--और उन्हें 
जगाती हुई चह कहती है+- 
जागिए, ब्रजराज कु बर, कमत्न-कुसुम फूले 
कुमुद इन्द सेंकुचित भए, श्र'ग लता भूले। 
तमचुर खग - रोर सुनहु, बोलत बनराई। 
राँभति गो खरिकनि में, वछरा हित धाई। 
विधु मल्लीन रवि प्रकास गावत नर नारी। 
सूर [स्थाम श्रात उठी, अंबुज - कर - घारी ॥ २०२॥ 
--सुरसायर'-दृशम स्कघ (पहिला खंड) का० ना० श्र? सभा | 
>८ 4 4 हक 
गोपाल ज्ञात, जागिए ! अरुण उग रद्द है, सर्वेरी विगत हो 
रही है। ससाँक किरन-द्ीन हो गया है | दीपक मल्लोन हो गया है। 
तारफ-समूह की थ॒ ति ज्ञीण हो गई है। खग-निकर मुखर होकर 
घोछमे गे हैं। 
प्रभात का वर्णन सूरदास ने विरहिणी बृन्द। के असंग में भी 
किया है और यह्‌ उसके भावों के अनुकूल हुआ है | लालन आये तो 
सही ; मगर रेैनि गंवाकर आये--इसीलिये तरह कहती है-- 
लालन आए रेनि गँवाइ | 
निसि भई छींन, वोले तमचुर खग, रवालनि ढीली गाई। 
अरुन-किरन सुख पंकज विगसित, मधुप लियो रस जाइ। 
चंद्र सलीन भयों, दिनमति ते छुमुद्‌ गए कूसिल्लाइ॥ 
चारि जाम जागत मोहि बीते, तुम वित्वु कछु न सुहाई। 
सूर स्वाम थ' दरस परस विज, निसि गई नी द द्विराइ ॥२६७६ 
--सूरसागर'-दशम स्कंध (दूसरा खंड)'का० ना० प्र० सभा | 
बन, द्रमढ्ता, पुष्ष आदि का वर्णन ग्रोचारण जीक्षा के असंग 
में हुआ दे। गोयों का चराने के ्षिये सल्लाओं के साथ कृष्ण दूर 
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बनों में निकल्न जाते हैं | वृन्दावन, कुम्॒ुदवन, वंशीचट, संकेतवट, 
ताज्ञ वन आदि ये वन शीतल और सुखद है'। इन' वनों में अनेक 
हरी-हरी घास से आच्छादित कुज है और उन'-कुजों मं चारों 
ओर दुम--जिनके बीच हरी घास को गाय सुख 'पूवेक 'चरती है । 
इन बनों के-तरुओं की शीतल छाया: में चेठकर नन्द्ल्ाल अपने मन 
में सुख का अनुभव करते है" | कमत्न-पत्र और पलाश के 'ताजे पत्तों 
के बने दोनों मेंःरखकर भोजन होता है, जिसमें:वन-फल्न सी सम्म- 
लित'कर लिये जाते है' | तालवन के'फल सभी के मन को बहुत 
भाते है' । वृन्दावन की शोभा सर्वोपरि है, जिसको' निरख' कर अहम 
भी चकित हो जाते है' | यहाँ जल्-सरे सरोवर्रों में उगे हुये कंमत्न 
परम.शोभा-सम्पन्न दीख पड़ते हैं। त्रिविध पवन निशि-द्निःचला 
करती है । सुभग यमुना वहुती रहती है। कदंव की सुखद “छाँइ, 
पुष्पलता और द्रुम परम शोभाशाल्ली है। 

वृन्दावन नामक इस वन की अनन्त शोभा''का वर्णन वसंत 
लीला के प्रसंग में विशेष रूप से हुआ है-- 

* नित्य धाम वृन्दावन स्यास | नित्य रूप राधा त्ज्ञ-चाम | 
नित्य रास, जल नित्य विद्वार | नित्य मान, खंडिताइमिसार॥ 
ब्रक्म-रूप येई करतार | करन हरन त्रिभुवन येइ सार ॥ 

! नित्य'कुज-्सुख नित्य हिं डोर । नित्यहि ज्रिविध-समीर भकोर ॥ 

'सदा'चसत रहत जहँ वास | सदा हु, जहँ नहीं” उदास ॥ 
:कोकिल 'कीरः सदा तहँ रोर | सदा रूप सनन्‍्मथ'चित-चोर |) 
“विबध सुमन वन फूले डार। उन्‍्मत मधुकर भ्रमत अपार ॥ 
'लव पल्लव“चन शोभा एक ।'विहरत हरि सेंग' सखी अनेक ॥ 
'कुह् कुहू कोकिल सुनाई | सुनि _छुनि नारि परम हरपाँई॥ 

' बार वार सो हरिंहि सुनावति | ऋतु बसंत आयो समुकावति' 
फागु-चंरित-रस साध हमारे । खेलहिं सब मिल्ि संग तुम्हारे 
खुनि सुनि सूर स्यास सुसकाने | ऋतु बसंत आय हरपघाने ॥२८४३ 
“--सूरसागर-दशम स्कंध (दूसरा-भाग) का० ना० प्र० सभा । 


२१४ सौन्दय-वर्णेन 


नित्मधाम वृन्दावन में वसंत सदा वास करता है। हर छाया 

पता है। छोकिल कीर सबवेदा रोर करते रहते हैं। मन्मथरूप चित्त 

सो चुराते है । डालों पर विविध सुमन फूले रहते है', जिन पर 

अपार उन्मत्त अमर भरमते फिरते हैं | नव-पल्लवों के कारण इस 

बस की शोभा सववेदा बढ़ी रहती है। और ऐसे ही सुखधाम बृन्दा- 

वन में झनेक सखियाँ हरि के साथ बिहार करने में तल्ल्तलीन रहती 

है। कोकिला उन्हें कुह-कुहू सुनाती है. तो इन नारियों का मन हर्ष 

जे सर जाता है-और बसन्‍्त का यह वातावरण इन युवती 
नाशियों के तन में फाग खेलमे की चाह उत्पन्न कर देता है | 

मेष, चपत्ञा, वर्षो-छतु आदि का वन संयोग और वियोग-- 

इस तरह दोनों प्रकार के रतिभावों के उद्दीपन के लिए हुआ है । 

सुक्-विज्ञास के निमित्त राधा और कृष्ण प्रथम वार काली घढाओं 

के सुन्दर वातावरण में मित्षते हैँ--- 

गगन घहुराइ जुरी घटा कारी। । 

पव्न-फफभो र, चपत्ा-चमक चहुँ ओर, सुवन-तन चिते नंद डरत 

भारी ॥ 

की बृषभासु को छुँवरि सौ बोलि के, राधिका कान्ह घर लिए 

| ह जारी । 

दोउ घर जाहु सेंग, गगत सयौ स्थाम रंग कु बर-कर गक्की दृष 

भानु-बारी ॥ 

गए यने घन ओर, नवत्न संद-किसोर, नवक्ष राधा, नए कुज 

भारी | 

अर पुञ्षकित भए, सदन तिन तन जए, सूर प्रभु स्याम स्यामा 

बिहारी ॥ 

क्ष्ण्शा 

“ पूरधागर' दशम स्कन्धच ( पद्चिला खश्ड ) का० ना० प्र० सभा | 

धहराते मगन, काली घठाओं, कफफोर कर बहते हुए पवन 

ओर चमकती चपला के कारण दोनों के अन्ञः पुन्तकित हो गये। 


सूरदास और उनका साहित्य 2१५, 


तन में मदन जाग उठा और पवन से आल्लोडित सुभग यघुना के 
समीप वाले तथा नवीन दुमों से आच्छादित नये कुजों में नया 
पीताम्बर और नई चूनरी घारण किए नवीन बूँदों में भीगते दोनों 
नवरस में विज्ञास करने ल्गे। ' ; 
कठिन ग्रीष्म ऋतु समाप्त हो गई तो चषो की इल्की फुह्ारों में 
हिंडोल्न-सुख जाग उठा । 
हे “वन वननि कोकिल कंठ निरबति, करत दाहुर सोर | 
घन घटा कारी, स्वेत वग-पंगति, निरखि नभ ओर ॥ 
तैसीये दमकति ' दामिनी, तैंसोइ अंबर घोर। 
तेसोइ रठत पपीहरा। तेसोइ बोलत मोर॥ 
तैसीये हरियरि भूमि विल्सति होति नहिं रुचि थोरि। 
तेसीये रंग सुरग विधि वधु, लेति है चित चोरि॥ 
तेंसीय नन्‍्ह्दी बूंद बर॒पति, कमकि ऋमकि भकोरि | 
तेसीये सरि सरिता सरोवर, उमँगि चली सिति फोरि ॥”““८ 
॥२८३०॥ 
--सूरतागर? दशम स्कन्ध ( दूसरा खश्ड ) का० ना» प्र० सभा | 
ओर वर्षा-ऋतु के ऐसे सुन्दर और उपयुक्त वातावरण में विश्व- 
कममो के द्वारा निर्मित कंचन के खस्भ और वहुनग-जदित तथा बहु- 
रंगी पठल्ी वाले हिंडोले पर गिरिराजधारी मोहन सखियों के 
साथ भूलने लगे । कसी ककम्तोर कर भोटे देने से प्यारी डर 
जाती है और प्रियतम के अझ्ड में छिप जाती है । ॥ 
संयोग के समान वियोग के समय सी सूर ने इन्हीं प्राकृतिक 
दृश्यों को अद्धित कर समयाचुसार उपयुक्त भूमिका उपस्थित की 
) अन्तर केवल भावना का है। संयोग -के ससयज़ो प्राकृतिक 
दृश्य हृदय में पुलक का कम्पन उत्पन्न कर देते थे, वे ही अब बेदना 
का सागर छलका देते हैं| 
ऐसौ जो पावस रितु प्रथम सुरति करि माधी जू आवहिं । 
बरन बरन अनेक जल्घर, अति मनोहर बेष ॥ 


हि 


" गिरद्पेन्बल्लुन 


तिहिं समय सखि गगन सोभा, सबरह्धिं ते सुबिद्धेष। 
उड़त खग वग बुन्द राजत, रुटठत चातक मोर ॥ 
बहुत विधि चित रुचि वढ़ावत दामिनी घन घोर। 
धरनि तन तन रोम पुल्कित, पिय समागमस जानि॥ 
द्रमनि वर वल्ली वियोगिनि मिल्ञति पति पहिचानि। 
हंस, सुक, पिक, सारिका, अलञ्लि शुज नाना नाढ। 
मुदित मंडल मेघ वरषत, गत बिहंग विषाद॥ 
कुरज, कुद, कदंव, कोविंद, करनिकार सुकंज । 
केतकी, करवीर, वेला, विमल वहु विधि मंजु॥ 
सघन दल, कलिका अलंकुत, सुमन सुकृत सुबास। 
निकट मेन निद्दारि माधो, मन मिलन की आस ॥ 
मनुज, झूग, पसु पेंछि परिसित, और अमित जु नाम । 
सुमिरि देख, विदेस परिहरि, सकल आवहिं धाम ॥ 
यह चित्त उपाय सोचति, कछु न परत विचार | 
कौन छ्वित न्रजः वास चिसरथों, निकद नंद कुमार ॥ 

॥३३१४॥ 


ध्रदास श्रोर उनका लाददिस्व २१७ 


तन में संताप भयौ, दुरयों अनंद घरनि । 
प्रेम पुलक वार चार, असुअन की ढरति | 
वे दिन जो सुरति करो , पाइनि की परनि । 
सूर स्थास क्यो विसारी, ल्ञील्ञा चन करनि ॥ ३३४४ ॥ 
““'सूरसागर'-दशम स्कंघ (द्वितीय खंड का० ना० प्र० सभा | 
चार्तव में, सूरदास के प्रकृति-बर्णशन के चित्र अधिकाँश में 
कोमल हैं; सगर कतिपय पद ऐसे भी हैं, जिनमें प्रकृति का कठोर 
ओर भयानक रूप चित्रित हुआ है और वह भी मानव के मनो भावों 
के सर्वथा अनुकूत्त है | इस प्रकार के ये चित्र प्रसंगवश हैं और इनमें 
कृष्ण के अपरिमित शौर्य की रूपरेखा अकित हुई है। श्रीकृष्ण के 
सुझाव देने पर एक व त्रजवासी पुरातन इन्द्र-पूजा करने के/स्थान 
पर गोवर्धन की पूजा करते हैं और इन्द्र का कोप जाग-उठता' है-तो 
मेघ-दल-प्रवल त्रज-लोग देखे | ' 
चकित जहँ-तहँ भए, निरखि वादुर नए, 
गर्वाल गोपाल उरि गगन पेंखें। 
ऐसे बादर सजलन, करत अति महदह्ावत्न, 
चलत घहरात करि अंधकाल्ा। 
चकित भये नंद, सब सहुर चकित भये, 
चकित नर-नारि हरि करत ख्याला। 
घटा घन घोर घहरात, अररात, 
दररात, धररात ब्रज लोग डरपे। 
तडित-आधात तररात, उतपात सुनि, 
. नोरि-नर सकुचि' तन प्रान“अरपे। 
“कहा “चाहत होन, भई कवहूँ “जौ न, 
कबुहु४/ आँगन भौन विकल डोले*। 
मेंदि पूजा इंद्र, नंद-सुत :ग्रोंबिद, ' 
'... सूर -पभु आनंद” करि “कल्लोले” ॥5५४॥ 
-- सूरसागर'-दशम स्कंच (प्रथम खंड) का० ना० प्र० ससा। 


सर्द |, सीगमें-बल्ुत 


तिहिं समय सखि गगन सोभा, सच्रहिं ते सुविद्धेष। 
उड़त खग वग बुन्द॒ राजत, रठत चातक मोर ॥ 
वहुत विधि चित रुचि बढ़ावत दामिनी घन घोर। 
धरमि तन तन रोम पुलकित, पिय समागम जानि॥ 
दुमनि वर वल्ली वियोगिनि मिलति पति पहिचानि। ' 
हंस, सुक, पिक, सारिका, अलि शुज नाता नाढ। 
मुदित मंडल भेघ वरपत, गत विहंग बिषाद॥ 
कुरज, कुद, कदंव, कोविद, करनिकार सुकंज | 
फेतकी, करवीर, बेला, विमल बहु विधि संजु ॥ 
सघन दक्न, कलिका अलंकत, सुमन सुकृत सुबास। 
निकट नेन निहारि माधी, मन मिलन की आस ॥ 
मनुज, मृग, पसु पेंछि परिसित, ओर अमित जु नाम । 
सुमिरि देस, विदेस परिहुरि, सकल आवचहिं धाम्र॥ 
यहै चित्त उपाय सोचतिं, कछु न परत बिचार। 
कौन हित त्रज वास विसरथो, निकठ नंद कुमार ॥"“ 
॥३३११४॥ 
--सूरसागर दशम स्कन्घ ( दूसरा खण्ड ) का० ना० ग्र० सभा | 
शरवू के सौन्द्‌््य का वर्णन सूर ने वर्षो के वाद वाले पदों में 
किया दे । सूरसागर!? में इस प्रकार के ये कुछ द्वी पद हैँ, जिनमें 
विरहिणी गोपियों का दुख और आगे बढ़ जाता है। वर्षो बीत गई 
आर 'भज्ञी रितु सरद! आ गई । सरोवरों में नये-नये सरोज, और 
कुमुदनिय फूल गई' । चाय चम्द्रिका की किरणें फूद पड़ीं--काक्षी- 
काली घटाओं छा तेज नष्ट हो गया, जत्न की काई द्ो-दक होगई 
ओर सक्षित स्वच्छ हो गया । सर-सरिता और सागर में -उन्ज्वत्ञ 
शरीर स्वच्छ जल दीख पइने ल्गा। आकाश निर्मन्न हो-गया-। 
लेकिन, 
गोविंद विनु कोन हरे नैननि की जरनि। 
सरद निसा अनत् भई, चंद्र भयी तरनि ॥ 


धूरधास श्रीर उनका साप्िध्प श्श्७ 


तन में संताप भयौ, दुरयौ अनंद घरनि। 
प्रेम पुलक चार वार, असुअन को ढरनि | 
वे दिन जो सुरति करो , पाइनि की परनि | 
सूर स्यास क्यो विसारी, ल्लीला वन करनि ॥ १३४४ ॥ 
-“'सूरसागर'-दशम रकंघ (द्वितीय खंड का० ना० ग्र० सभा | 
वास्तव में, सूरदास के प्रकृति-वर्शन के चित्र अधिकाँश में 
कोमल हैं; मगर कतिपय पद ऐसे भी हैं, जिनमें अकृति का कठोर 
ओर भयानक रूप चित्रित हुआ है ओर वह भी सानव के मनोसावों 
के सबंया अनुकूल है । इस प्रकार के ये चित्र प्रसगवश हैं और इनमें 
कृष्ण के अपरिमित शौय की रूपरेखा अकित हुई है। श्रीकृष्ण के 
सुझाव देने पर एक वर्ष ब्रजवासी पुरातन इन्द्र-पूजा करने के:स्थान 
पर गोवर्धन की पूजा करते हैं और इन्द्र का'कोप जाग उठता' है-तो, 
मेघ-दल-प्रचल न्रज-लोग देखे । 
चकित जहँ-तहूँ भए, निरखि वादर नए, 
ग्वाल्ल गोपाल उरि गगन पेंखें॥ 
ऐसे बादूर सजल, करत अति महावत्, 
चलत घहरात करि अधकाल्ा। 
चकित भये नंद, सब महुर चकित भये, 
चकित नर-नारि हरि करत ख्यात्ना। 
घटा घन घोर घहरात, अररात, 
दररात, धररात ब्रज लोग डरपे। 
तडित-आधघात तररात, उतपात सुनि, 
नारि-नर सक्ुचि तन प्रान अरपे। 
कहा चाहत होन, भई कवहँ जोन, 
कब॒हु/ आँगन भौन विकल्ल डोले*। 
मेंदि पूजा इंद्र, नंद-सुत : गोबिद, 
सूर - प्रभु आनेंद करि -कलोले” ॥ ८५४ ॥ 
--सिरिसागर'-दुशम स्कंध (प्रथम खंड) का० ना० प्र० सभा। 


2 
ऋइझटपना 


सरदारा छी कल्पता-शक्ति असीम और अद्भुत है। इसीलिए 
सूरसागर' भें ऐसे अनग्रिनती भाव चित्र अ'कित हुये हैं, जिनमें सूर- 
दास छो कल्पना की ऊँची उड़ान दशेनीय है । 'सूरसागर' में वर्णित 
छिसी भी विषय को ले क्षीजिये, उससे सम्बन्धित अनेक प्रकार के 
ऐंध अनेक चित्र आपके नेत्रों के सम्मुख घूम जायेंगे, जिनमें सूरदास 
वी झनुपम कल्पना अपरिमित आकपण के साथ उपस्थित हुई दृष्टि- 
भोचर होगी । वास्तव में, अपनी उबर कल्पना-शक्ति की सहायता 
से सुरदास ने उत्प्रेज्ञाओं' और 'रूपकों की नवीनतम उद्भावना के 
द्वारा उसकी अतुरंजकता को व्यक्त करने में कुछ उठा नहीं रकक्‍्खा 
दे--जिससे उनकी कल्पना के ये भाव-चित्र ऐसे अनुपम और शोभा 
ताली हूँ छि मन की एकाग्रता उनपर मुग्ध हुये विना नहीं रह सकती। 
वालत्न कृष्ण उनके इश्टदेव है । अपने इष्टकेव की छवि को व्यक्त 
उरने के लिए सूरदास ने अनेक अद्भुत कल्पनाएं की हैँ | कृष्ण की 
दूध फी दतुत्नियाँ सूर की कल्पना में 'कमत्ञ पर जमी हुईं विद्य त! के 
सम्मान हूँ । श्याम का तन अभिराम नील जलद तथा पव्‌ परकंज! 
ओर पर्वों छो अरुणिमा 'बंघूक-सुमनों? जेसी १ कृष्ण के 'करना-रस- 
पूरन' नेत्रां के लिए सूरदास ने 'जल्ञजात” छी कल्पना को है। जब 
पशादा ऐसे शोभाशाल्ी ऊष्ण को पीत वल्न से दक्क वेती है तो सूर 
हि 
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की कल्पना में अभूतपूर्वे सोन्दर्य-शालिनी उपमा का डदय दोता है 
और वह कहते हैं--पीत वल्न से ढके हुये ऋष्ण ऐसे प्रतीत द्वोते हैं- 
मानों नीले जल्द पर उड़ुगन देख कर तड़ितने अपना स्वभाव भूल 
उसे ढक लिया हो । मगर इस अद्भुत कल्पना से भी उनका सनन्‍्तोपष 
नहीं होता और वह आगे चलकर कहते हैं- -जिस छवि का वर्णन 
निगम लेति नेति कहकर करते हों, उसका वर्णन सूरदास किस 
प्रकार कर सकता है । 

'और कृष्ण के रूप का वणेन और आगे बढ़ता है--तो सूरदास 
अपनी फत्षवती कल्पना की सहायता से नवीन नवीन उपसाओं का 
ढेर सा गा देते हैं । दूध को दँतुलियों के लिये उनकी यह उपमा 
'मुन्दरता के मद्र में जगमग जगमग करती हुईं रूप-रतन की 
ज्योति' विल्क्षण और सर्वोत्कष्ट कही जा सकती है । उलूखन-वन्धन 
के दुख से दुखी हुये ऋष्ण भी कवि की दृष्ठि में सुन्दर हैं । कृष्ण के 
नेत्रों की छवि के साथ मिलकर उनके मुख के आँसू और माखन के 
कन ऐसे प्रतीत होते हे--मानो, सुधानिधि उड्भगन अवलि सहित 
मोतियों की वषो कर रहाहोो | उनका श्यामल सजल्न शरीर यशोदा 
के दवथ की क्कुटिया के डर से डर कर ऐसे डोलायमान हो रहा 
है-मानो, नील-नी रज-दुल अलियों के कारण डोल रहा दो | श्याम 
के मुख को छवि शरदू-निशा के अनगिनती अंशु वाले चन्द्र की 
-आसभा को फीका कर देती है ।''*” ८ 

' इस भकार जेंसे जेंसे ऋष्ण-रूप के प्रति सूरदास की भावना 
भावावेश में ससाती चल्ली गई हे--वेसे जैसे ही उनकी कल्पना का 
रूप भी निखर॒ता चल्ना गया है और उसकी अनु रण्जकता में उत्तरो- 
तर वृद्धि हुई है । मुरक्नी-वादन के प्रसंग में उसकी गति और विवि 
घिता देखने योग्य है । उस समय तो कृष्ण के अज्गज अक्ल की शोभा 
ऐसी है मानो, रवि उदय हो गया हो। जिसके सम्मुख शशि और 
समर लब्जित हो गए हैं। त्िभगी मुद्रा में खड़े हुए ऋष्ण को देखकर 
गोपियाँ सोचने लगती हैं- सानो, अरुण कमल पर सुपम्ता बिहार 


९२५७ ' फएंपनी 


कर रही हो । कि तट पर बँधा हुआ पीत वसन ऐसा अतीतःद्वोता 
है, मातो, नव घनों को त्याग कर दामिनी सहज रूप से वहाँपर 
उपस्थित हो गई है । आकाश में हँसों की पंक्ति के समान श्यामल 
शरीर पर कनक-मणि मेखला शोभायमान प्रतीत हो रही है" 

कृष्ण फी छवि के सम्भुख उपसायें द्वार मान कर बेठ रही। 
फोडि-फोडि मदन अपना वल खो जैठे और कुण्डल की किरणों के 
पीच रवि ने अपना मुख छिपा लिया । श्यामसुन्द्र के सुन्दर -मुख 
को देख कर गांपियाँ विचार करती हें--नन्दननन्‍्दन ने शशि का 
सत्व भर सार छीन दिया है । हरि के चश्वल नेन्नों को समता, 
खजन, मीन और सृग कर सकते में असम है । श्याम के चम्बल 
ज्ञोचनों की अपरिमित सुन्दरता के सम्मुख उपमायें भी -लजा 
जाती है (४४ 

इसी तरह सूरदास ने राधा और ग्रोषियों के रूप का वर्णन भी 
बुत, चमत्कारपूणु ढक्क पर किया है। मरगजी पटढोरी और उर-भुज 
पर फटी हुई नील-बर्ण कंचुकी से कुच-कोर श्रकठ होकर ऐसी प्रतीत 
हो रदी है--मानों, नवधन के बीच, थोड़ी रात रहे, रवि का.रुथ 
दिखलाई दे रहा हो । उरोजों पर पड़े मख-चिन्हू शिव-सिर के 
शप्षि के समान जान पड़ते हैं । रतनारे नयनों वाली आलसभरी 
फमनीय कामिनी जेंमाई लेकर जब बॉँहं ऊँची उठा कर जोड़ती 
और फिर अ'गद्ाई लेती हुई उन्हें अल्ग अलग कर देती दे तो ऐसा 
जान पड़ता है, मानों, दाभिनी दृट कर दो दक दो गई है।” 

हूप-चित्रणु के समान द्वी काय व्यापार, वस्तु, गुण, -स्मभाव 
और भाव-चित्रण में भी सूरदास की अदूभुत कत्पता अपना-रूप 
सारे बैठी दे । जड्दीं पर भी उच एवं गम्भीर भागों को कवि 'प्रकद 
5रता 4, उसकी छ्पना सजग द्वो उठती है। कृष्ण जन्म के 
समय्र जम तन क्री नोरियों आनन्दू-विभोर दो सुन्द्र-सुन्द्र साज 
सताहर सखियों छे साथ अपने अपने घरों से निकत्न पड़ीं तो सुर 
की उइत्पना को शेसा जान पड़ा-मानो, क़ात्ष मुनेयों की पॉ्तों पिंजरे 
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तोड़ कर-निकल चली हों | दस दस, पाँच पाँच, सखियाँ मिलकर 
जब मजुल-गीत गाने त्गीं तो सूर को ज्ृगा--सानो, भोर होने पर 
रविको देख कमल्न की कलियाँ विकसित दो गई हों। मिलकर 
नाचते हुए गोप-गण दह्दी और इल्दी को इस अकार छिड़क रहे. थे, 
जैसे सादों माँस की वर्षा से घी-दूध को नदी चह चली द्वो ऋष्ण 
घुटनों चलते हैं तो कनक भूमि पर कर-पग-छाया ऐसी प्रतीत होती 
है--मानो, वसुदा प्रति पद्‌ पर श्रति मणि में कमज् को वेंठको सजा 
रही हो | 

वस्तु-चित्रण में सूरदास को कल्पना के विकास के निमिच चवहुत 
ही कम अवसर हस्तगवत्‌ हो सके हैं । मगर जहाँ सी प्रसंगवश उन्हें 
मौक़ा. मिला है, उन्होंने इस ओर की अपनी कसर को पूरा किया 
है। साथ ही इस बात का भी विशेष रूप से ध्यान रक्खा है कि बह 
भावात्मक होकर ऋष्ण सद्यि समन्वित हो। वसन्‍्त-वणन में वह 


कोकित्न वोली, वन बन फूले, सधुप गुजारन त्ागे। 
सुनि सयौ भोर, रोर वंदिनि कौ, मद्न-महदीपत्ति जागे ॥ 
ते दूने अंकुर हरुम पल्लव जे पहिल्ते दृव दागे। 
मानहें रति-पति रीफरि जाचक्नि, वरन बरन वदृए वागे ॥ 
नई प्रीति, नई लता, पुहुष नए, नयन नए रख पागे। 
नए नेहू, नव नागरि हरपित, सूर सुरेंग अनुरागे ॥२४४८॥ 
-“सुरसागरः”-दशम स्कंध (दूसरा साग) का० ना० प्र० सभा। 
रास-बृत्य के प्रसंग में घन और दासिनि की उत्प्रेज्ञा करते हुये 
स्रदास कहते हं--हरि और त्रज-कामनियाँ ऐसी शोभित हो रही 
हैं--मानो, घन-घन में दामिनि है, घन दामिनि के भीतर है और 
दामिनि घन के अन्द्र ! 
गुण और स्वभाव चित्रण के अन्तगंत्‌ सूर ने ऋण, राधा, उद्धव 
ओर व्रजनारियों के गुण और स्वभाव के चित्रण में अपनी कल्पना 
शक्ति का विशेष परिचय दिया है। इस सम्बन्ध में हम पीछे चरित्र 
चित्रण शीपक अध्याय के अन्तगेत्‌ वहुत कुछ कह आये हैं। कृष्ण 
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कर रह्दी हो । कदि तद पर बँधा हुआ पीत वसन ऐसा अतीत द्वोता 
हे, मानी, नव घनों को त्याग कर दामिनो सहज रूप से वहाँ पर 
उपस्थित हो गई है । आकाश में हँसों की पंक्ति के समान श्यामक्त 
शरीर पर कनक-मणि मेखला शोभायमान अतीत दो रही हे” 

कृष्ण की छवि के सम्मुख उपमायें हार मान कर वेठ रद्दो। 
कोठि-कोदि सदन अपना बल खो बैठे और कुण्डल की किरणों के 
बीच रवि ने अपना मुख छिपा लिया । श्यामसुन्द्र के सुन्दर मुख 
, को देख कर गोवियाँ विचार करती हैं--नन्दनन्दन ने शशि का 
सत्व और सार छीन लिया है । हरि के चच्ल् नेन्नों की समता, 
खजन, मीन और मृग कर सकते में असमर्थ हैं। श्याम के चम्वल 
लोचनों की अपरिमित सुन्दरता के सम्मुख उपमायें भी लजा 
जाती है [हक 


इसी तरह सूरदास ने राधा और गोपियों के रूप का वर्णन भी 
बहुत चमत्कारपूरे ढज्तः पर किया है। मरगजी पढोरी और उर-भुज 
पर फटठी हुई नीत-वर्ण कंचुकी से कुच-कोर प्रकट होकर ऐसी प्रतीत 
हो रही है--मानो, नवघन के बीच, थोड़ी रात रहे, रवि का रथ 
दिखतलाई दे रहा हो । डरोजों पर पड़े नख-चिन्ह शिव-सिर के 
शशि के सयान जान पड़ते हैं । रतनारे नयनों वाली आलसभरी 
कूमनीय कामिनो जेंमाई लेकर जब बाहँ ऊँची उठा कर जोड़ती 
ओर फिर अ'गड़ाई लेतो हुई उन्हें अल्नग अलग कर देती हे तो ऐसा 
जान पड़ता है, मानो, दामिनी हृठ-कर दो हक हो गई है ।""" 

रूप-चित्रण के समान्त ही काय व्यापार, वस्तु, गुण, स्वभाव 
ओर भाव-चित्रण में भी सूरदास की अदूसुत कल्पना अपना-रूप 
सँवारे जैठी है। जद्दाँ पर भी उच्च एवं गम्भीर भावों को कवि प्रकट 
करता है, उसकी कल्पना सजग हो उठती है। कृष्ण जन्म के 
समय जब त्रज॒ की नोरियाँ आनन्दू-विभोर हो सुन्द्र-सुन्द्र साज 
सजाकर सख्ियों के साथ अपने अपने घरों से निकल पड़ीं तो सूर 
की कल्पना को ऐसा जान पड़ा-सानो, लाल भुनैयों की पाँतें पिंजरे 
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तोड़ कर-निकल चली हो । दस दस, पाँच पाँच, सखियाँ मिलकर 
जज मद्जल-गीत गाने लगीं तो सूर को लगा--सानो, भोर होने पर 
रविको देख कमल की कलियों विकसित हो गई हों। मिलकर 
नाचते हुए गोप-गण दद्दी और हल्दी को इस प्रकार छिड़क रहेः थे, 
जैसे ० ७९ 

जैसे भादों माँस की वर्षा से घी-दूध को नदी चह चली हो। ऋष्ण 
घुठनों चलते हैं तो कनक भूमि पर कर-पग-छाया ऐसी प्रतीत होती 
है--माली, वसुदा प्रति पद पर प्रति मणि में कमल्न को चेठकों सजा 
रही हो । | 

52 में सूरदास को कल्पना के विकास के निमित्त वहुत 

ही कम अवसर हस्तगत्‌ हो सके हैं । मगर जहाँ भी प्रसंगवश उन्हें 
मौक़ा.मिल्ला है, उन्होंने इस ओर की अपनी कसर को पूरा किया 
है। साथ ही इस बात का भी विशेष रूप से ध्यान रक्खा है कि बह 
भावात्मक होकर कृष्ण भक्ति समन्वित दो। वसन्त-वर्णन में वह 


कोकिल चोल्ली, चन बन फूले, सधुप गशुजारन लागे। 
सुनि सयी भोर, रोर वंदिनि कौ, मद्न-मद्दीपति जागे॥ 
ते दूने अंकुर दुम पल्‍लव जे पहिले दव दागे। 
सानहूँ रति-पति रीफि जाचकनि, वरन वरन दृए वासे ॥ 
नई प्रीति, नई क्ता, पुहुप नए, नयन नए रस पागे। 
, नए नेहू, नव नागरि हरपित, सूर सुरंग अलुरागे ॥२४४८॥ 
--सूरसागर”-दृशम स्कंध (दूसरा साग) का० न्ा० प्र० सभा-। 
रास-नृत्य के प्रसंग में घन और दामिनि की उद्पेक्षा करते हुये 
सरदास कहते हैं--हरि और त्रज-कामनियाँ ऐसी शोमित हो रद्दी 
हैं-- मानो, घन-घन में दामिनि है, घन दामिनि के भीतर है और 
दामिनि घन के अन्दर ! 

गुण ओर स्वभाव चित्रण के अन्तर्गंत्‌ सूर ने कृष्ण, राधा, उद्धव 
ओर ब्रजनारियों के गुण और स्वभाव के चित्रण सें अपनी कल्पना 
शक्ति का विशेष परिचय दिया है। इस सम्बन्ध में हम पीछे चरित्र 
चित्रण शीर्षक अध्याय के अन्तगेतू बहुत कुछ कह आये हैं। कृष्ण 


१५५९२ ल्‍ फल्पना 


भथुरा चत्ते जाते हें-तो, पीछे ऋष्ण के स्वभाव का ब्णन करती 
गोपियाँ कहती हें--नंदनंदन तो ऐसे जान पड़े जंसे जलन के भीतर 
पुरइन के पात ! राधा की महिमा को ब्रज के लोग नहीं जानते- 
इसीलिये उसका उपहास करते हैं; मगर राधा के पक्त को सूरदास 
त देकर समभाते हैं--रवि के तेज को उल्लू नहीं जानता । 
विष का कीड़ा विष में ही प्रसन्न रहता हैँ, वह सधा.को क्या जाने ! 
तिल्न के तेल का खाने वाला घुत के सवाद्‌ को क्‍या जाने ? 
भाव-चित्रण में सरदास ने कल्पना की सद्दायता से मनोभावों 
को अधिक स्पष्ट करने का सफल्न अ्रयत्न किया है इसीलिये गहन से 
गहन साव सस्पष्ठ हो गये हैं | ग्वालिनों के छल्कते हुये प्रेम की 
पत्ता सटकी से छलकते हुए दही से देकर सरदास इस गहन और 
गूड भाव को पाठक के मन में सरत्ततापू्वेक उतार देते है । ऋष्ण 
के प्रति अपने प्रेम के सम्बन्ध में कहती हुई गोपी कहती है--अब 
तो यह बात बढ बीज के समान चारों ओर फैंस गई। घर-घर में 
नित्य यही चर्चा रहती है । प्रत्येक के मुँह से यही वाणी निकलती 
है। लोक-लाज विसार कर मैंने तो सब कुछ सह लिया | अब तो 
में मदमाते हाथी के समान ग्रेम के मद में माती फिरती हूँ । जल 
मेँ भीगी हुईं रस्तो की गाँठ के समान रखना में हरि-रठ की गाँठ 
झ्ग गई है, जो वार-वार झटकने से भी नहीं खुल सकती ।"“““ 
कृष्ण कीं विरहिणी गोपियों के मन में काम-पावक जल्ती दे 
तथा विरह-श्वास से वह प्रदीप्त होती है; मगर लोचनों से निकलने 
चाले नीर के कारण वे भस्म नहीं हो पाती हैं । 
इस प्रकार सूरदास की कल्पना-शक्ति द्वारां निर्मित ये साव- 
चित्र हिन्दी-साहित्य ससार में वे जोड़ हैं--ओर उनकी कल्पना- 
शक्ति असीम और अद्भुत ! 


सर+++ग७ चुडाककमनक, ->++--५-- सनअनजकाणक, 


१० 
अलंकार 


सूरदास भावना भ्रधान व्यक्ति थे । उनकी कविता में जो-छुछ 
भी है--सावों के उत्कर्ष को प्रगट छरने के लिए ही ? इसीलिए उन- 
की कविता स्वाभाविक, सजीव और रसभरी है । विविध अलंकारों 
का प्रयोग भी उन्होंने भाव, गुण! रूप और क्रिया-कल्ापों का उत्कर्ष 
स्पष्ट करने के लिए ही किया है। रुपक उपमा, रूपकांतिशयोक्ति, 
उत्प्रेत्ञा आदि इसे गिने अल्लंकारों के ग्रति हीं उनका अधिक ममत्व 
है---इनके अतिरिक्त जनकी कविता में अन्य अल्लंकारों का उपयोग 
अनायास ही हुआ दृष्टिगोचर होता है । वास्तव में, अल्लंकारों का 
उपयोग सूरदास ने वस्तु-चणुन की कमी को पूरा करने के लिए किया 
है--न कि केशव की भांति अपने पांडित्य को प्रगठ करने के लिए ? 
इसीलिए उनके भावों की शोभा इन अल्लंकारों. का सग पाकर धिंग- 
खित हो उठी है । $ 
सूर-काव्य में से उनके श्रिय अलंकारों के कतिपय उदाहरण हम 
(१) रुपक-- 
ऊधी करि रही हम जोग । 
कटद्दया एतो बाद ठान्‍्यो, देखि ग्रोपी भोग ॥ 
' “ 'सीस सेल्ली-केस, सुद्रा, कान-वीरी बीर । 
रण . 


चरदास और उनका साद्वित्य २२७ 


, सूरदास ने अपनी कबिता तृथा काव्य की, भाषा को अधिक 
लोकप्रिय बनाने के लिए संस्कृत के तत्सम शब्दों के साथ 
साथ पारसी, अवधी, पंजावी आदि के शब्दों का भी अचुर मात्रा 
में प्रयोग किया है। उदाहरणाथ संस्कृत के कतिपय तत्सम शब्द्‌ 
निम्नलिखित हैं-- | 

तत्सम शष्द-सुरराज, अस्त्र, पराग, मेघ, मुकुलित, सघधुपआदि । 

तद्भवः शुब्द---खतियाना, चेटक, चरणन, लोभित, धगरी, 


बिजुकना; छुम्तवाना झादिः 


है | 
ग्रसी भाषा के शब्द 
जवाब, सर्जैंया (सजा), सरताज, जहाज, दासनगीर, ख्याल आदि। 


अवधी भाषा के शब्द 
खोइस, सोइस, होइस, आदि! 


पंजावी भाषा. के शब्द--प्यारी आदि 

प्राकृत केसायर आ;दि शब्दों का प्रयोग भी सूरदास ने,किया 
है। पारसी आदि, भाषाओं के शब्दों को उन्होंने उतके तद्भव रूप 
में ही प्रयोग किये है | भास्तव में, सूर काव्य में इन सभी भाषाओं 
के प्रचलित शब्दों की री भरभार है। छून्द की गति को नियम में 
रखने की दृष्टि से कही कह्दीं उन्होंने शब्दों को तोड़-मरोड़ कर भी 
प्रयोग किया दै--जेसे, केतु को केत और शब्दों को इस प्रकार तोड़- 
मरोड़ कर प्रयोग में ज्ञानना आचायों की दृष्टि में कवि के लिए ज्ञम्य 
हैं--क्योंकि इससे भाष। की व्यवह्ारिकता नष्ट नहीं हो पाती । . 

यह हम पहिले ही. कह आये हैं कि सूर-काउ्य की भाषा प्रवाह 
मर्यी और सजीव है । (उनको कविता की धारावाहिक रूप से पढ़ते 
ले चजाइये, उसमें गलिद्दीनता नहीं, कहीं रोक नहीं-मानों. उनकी 


श्श्प भाषा श्रौर शेली 


कविता में शब्द-चयन स्वयमेव होगया है। शब्दों के प्रयोग के लिए 
सूर को सोचना नहीं पड़ा है। यथा-- 
त्रज के लोग उठे अकुज्नाइ | 
ज्वाला पेखि अकास वरावरि दृशहु दिशा कहूँ पार न पाइ। 
५ ५ हर ५ 

यह छविराधिका भूली | वात कदृति सखियनिसों फूली ॥ 

आपुषहि देवा, आपु पुजेरी । आपुहिं जे बत भोजन-ढेरी ॥....... 

भाषा से सजीवता उत्पन्न करने के लिए उन्होंने मुहावरों और 
ज्ञोकोक्तियों का उपयोग किया है--इसीलिये सूर-काव्य” के कथानक 
तथा विचार जीवन से युक्त जान पड़ते हैं। रूप-चित्र सजीव हो 
उठे हँ--- 

कहन लगी अब चढ़ि-बढ़ि, बात | 

ढोदा भेरों तुमहि वँधायों, तनकद्दिं माखन खात॥ 

अब भोहिं साखन देति मेंगाए, मेरे घर कछु नाहि। 

उश्डन कहि-कहि सार सवारे , तुमहि/ वँधायों याहि ॥ 

रिस ही मे मोको गहि दीन्हो, अब ,ल्ागी” पछितान। 

सूरदास अब कहृति जसोदा, बुभयों सबको ज्ञान ॥ ३४५५॥ 

'सूरसागर?-- दशम स्कच (पद्दिला सं) का० ना० प्र० सभा । 

सूरदास का शब्दों और अक्षरों पर अ.परिमित्‌ अधिकार है। 
उत्तकी कविता को पढ़ते समय ऐसा ज्ञात “होता ह-मानों, शब्द 
उनके चेरे हैं! जो सबंथा उनके पीछे पीछे चलते हैं और सूरदास 
की आज्ञा के सम्मुख वे नत-मरतक हैं | यही / कारण है जो सूरदास 
अपनी विनोंदी अकृतिं के कारण कहीं-कही ५ | के साथ क्रीड़ा सी 
करते जान पड़ते हैं--- 


धनि धनि भाग, धनि धनि रही सुहाग, 
धनि अनुराग, धतनि धन्य हाई ! 


सूरदास और उनका साहित्य | श्श्द 


धनि धनि रेनि, धनि धनि दिन जेंसों आज, 
धनि घरी, धन्ति पत्न, धनि धनि माई। 


सूरदास ने अपनी कविता की रचना गेय पढ़ों में को है| रचना 
करने की यह शैली परम्परागत्त्‌ है। सामवेद्‌ में इसी शैल्ली के अन्त 
गेत्‌ लिखे हुये गोत मिलते हैं । मगर सूरदास को यह शैज्ञो जयदेव 
गोवधेनाचार्य- विद्यापति और कबीर से प्राप्त हुई। इस सम्बन्ध में 
श्री मुन्शीराम शर्मो 'सोस? 'सूर सोरभ? ( द्वितीय भाग ) के प्रष्ठ ६ 
पर लिखते हैं -'हाँ, कबीर आदि सन्‍्तों की वाणी का सूर-काव्य 
पर पर्यौप्त भ्रसाव पड़ा है । उनके विनय सम्बन्धी पद आचाये 
वल्लभ से त्रह्म सम्बन्ध प्राप्ति के पूर्व ही लिखे जा चुके थे। इन पदों 
में सन्‍्तों की पद्ावली का बतिविस्व श्रयूत मात्रा में.हे | वेसे ही शब्द 
जैसी ही भाव धारा, जैसा ही विन्यास-जैसा निम्नुण पनन्‍्य की 
रचनाओं में हैं--सूर की इन पूर्वकालीन ऋृतियों में उपलब्ध होता 
है | इन पदों में वाहर नहीं, आत्मा को अन्दर ढूँढ़ने का विधान 
है। प्रभु के साथ सख्य भाव का नहीं, दास्य एवं देय भाव का 
चित्रण है | हरि की शाश्वतत्लीला नहीं, उसकी महिमा और ऐश्वर्य 
का वर्णन है | परन्तु यह सूरदास की पूत्रकाल्लीन कतियों के संबन्ध 
में ही कहा जा सकता है| महाप्रभ्रु वल्लभ से दीज्षित होने के उप- 
रान्‍त सर के मानस से जो काव्यधारा श्रवाहित हुई वह एकद्म 
दूसरों दिशा कीं ओर मुड गई । यह घारा जितना अधिक, जयदेव 
ओर विद्यापति से मेल खाती है, उतना अन्य कवियों से नहीं। पर 
इसका तात्पये यह नहीं है कि सूर ने जयदेव ओर विद्यापति का 
अन्धातुकरण किया है । उसकी अपनी मुद्राओं की विशेषताओं की 
मुद्रा सूरसागर के प्रत्येक पृष्ठ पर लगी है । जयदेव और विद्यापति से 
उसने आंगारी भावना और कोमलकान्त पदावली अवश्य ली है,पर 
उनको भी उसने अपने रंग में रंगा है | सूर की रचना में लो व्यंग्य 


२३३० भाषा और शैली 


सजीवता, स्वाभाविकता, चित्रमयता एवं भाव-गाम्भीये पद-पद्‌ पर 
प्राप्त होते हैं, वे विद्यापति में कहाँ ( जयदेव में कट्टों ? यहाँ सूर 
सबसे पृथक खड़ा है । उसका मातृहृद्य का चित्रण संयोग एवं 
विप्रत्षण्भ शगार के नाना मनोरमरूप, वात्त्नीज्ञा के मनोसुस्थकारी 
इश्य अन्यत्र कहाँ दृष्टिगोचर होते हैं। सूर की सूक्ष्म संकेतं अरणाली 
तो अन्य कवियों में खोज. करने से मिल्लेगी ।!' , 
वास्तव में यह इस शैली के कारण द्वी है कि सूर आत्मासिर्व्य: - 
-.. उन इतने: उत्कृष्ट और सुन्दर रूप में कर सके- हैं । उनके मन कीः 
८" क मौज उनके काव्य से सजीव रूप में दृष्ठिगोचर होती. हे । 
झर-काह़्य में यायकों के लिये राग-रागनियों का. खजाना भरा. पड़ा 
है.। उनके यद़ों में उनका: व्यक्तित्व अपनी सम्पूर्ण जीवनी शक्ति 
प्रति और सजगता के साथ प्रगठ हुआ है । उनकी कल्पना और 
अवना- का सामंजस्य अपने सुन्दरतम रूप में लिपिवद्ध हुआ. दृष्ठि- 
शोचर होता है । उनकी कविता में प्रीढ़ता, ल्ालित्य, प्रवाह और . 
प्रसाद का ओोज दीख पड़ता है । माघुय से ओत-प्रोत संगीत की चल 
कही: प्रवाहित हो-सकी है । 
यही कारण है जो साहित्यकाश में सूर-सूर हैं और तुलसी शशि 
वा्तव में, सर ही एक मात्र कवि हैं जो काव्य और संगीत का ऐसा 
सथ्ः समन्वय कर-सकने में पूर्ण हपेण सफल्न हुए हैं। इस सम्बन्ध 
मे भी आज जैन जन सर एक अध्ययन? में सर और तुलसी-की 
तुल्लगा करते हुये लिखते हैं-- 
जहाँ ठुलछसी: की संसक्षत पदावली संगीत के माघुये को कि 
अशों में कम कर देती है,, वहाँ सर की प्रकृत रूप से प्रसवित होने' 
बाल्ली शब्द लहरी स्वाभाविक्रता, सादगी?! अल्हड्पन और 
प्रसाद को समान रूप से लिये हुये आगे बढ़नी है। तुलसी के अत्ता- 
वश्यक रूप से प्रयुक्त बड़े बड़े रूपक भी संगीत लहरी में अवरोधू 
उपस्थित' करते हैं, पर सर के रूपक छोटे, आवश्यक, फबते हुये, 
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सरल, आकर्षक और संगीत के लिए उपयुक्त हैं। इसीलिए ठुल्लसी 
संगीत का वह माधुय न ला सके जो उसका ऋगार है। ऐसा करने 
में सूर समथे द्वो सके हैं। उन्होंने संगीत की र्वर-लहरो को सरलता 
भावुकता, अवणता और दक्षता के साथ प्रवाहित किया है। 

दरअसल सूर को गीतकाव्य की शैली और संगीत का पूण शान 
था--इसीलिए उनकी कविता में शेज्ञी और संगीत दोनों दी अपनी 
सम्पूर्ण कज्नाओं के साथ प्रस्कुठित हुये दृष्टिगोचर हुये हैं । 
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